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(१) श्रीमान्‌ ला० महावीरप्रसाद जी जैन, बैंक, सदर मेरठ 
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(२) श्रीमती सी० फूलमाला देवी, घम पत्नी 
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श्री सहजानन्द शास्द्रमांला के प्रवर्तक महानुभादों को नामावली -- 


१ धोमान्‌ लाला जालु॑चद्ध विजपकुमार जो छंन सर्राफ्र, सहारनपुर 
२ ,, . सेठ(मवरोजास, ड्ली/बैन साण्द्या, भूम रोठिलया 
३». ऊपषगचन्द जी जन रईस; - देहरादून 
४ ४ पेठ जगन्वाथजी जुऩ पाण्डया, मूमरोतिलया 
+ बल श्रीमती, सोचती देवी जो जैन, . ; पगिरिटीह 
द्फ् मित्रसेन सांहरसिंह जी जैन, . ० मुजप्रुरनगर 
७ , .भ्रमचन्द स्‍्रोमप्रकां जी जँन, प्रेमपुरी मेरठ 
८ ५ ४. सेलेखचन्द लालचन्द जी जैन, मुजप्रफरनपर 
8 ५ दीपचन्द जो जेन रईस, देहरादून 
१० » . बाख्मल प्रेमचन्द जी देन, मसूरी 
११ +,  वावूराम मुरारोलाल थी जँन, ज्वालापुर 
१२, केवलराम उप्रसेन जो जैन, घजगाधरी 
१३ ,,  भेठ मैंदापल दगड़ू शाह जी जैन, सनावद 
१४ ,, मुकुन्दलाल ग्रुलदनराय जी, नई मंडी, मुजपुफरनगर 
१५ + श्लोमतोी घर्मपत्नी घा० फेलाशचन्द जी जैन, देहरादून 
श्६ # जयकुमार दोरसेन जी जन, सदर भेरठ 
१७ +# भंत्री जेन समाज, सण्ड्वा 
शि्ं८ ५. वादूराम श्रक्ल॑फप्रसाद जी जैन, तिस्सा 
१९ ,,  वचिष्यालचन्द जी जं॑त, रईस सहारनपुर 
२० ,, घा० हरोचन्द जो ज्योतिप्रसाद जी जैन स्‍भ्ोवरसियर, इठावा 
२१ , , सौ० प्रेमदेदवी शाह सुपुत्री बा० फदेलाल जी जैन संघी, घथपुर 
२९ »  मंत्राणी, दिग्म्बर जेन महिला समाज, फ्या 
२३), पेठ साहस्मल जी पाण्दया, , गिरिडीह 
श४ड ,  बा० पिरनारीलाल चिरजीखाल जी, जैन ग्रिस्डिह 
श 9 छा०, राधैलाल कालुराम जी भोदी गिरिडीह 


सेठ फूलचन्द बेजनाथ जो जैन, नई मण्डी, 


मुजफ्फरनगर 
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क्रीमान्‌ सुखवीरधिह हेमचन्द जी सर्राफ, 


छ्कि 
शः्फ् 
के घट 
| 


9 कि 
89 जा० पुन्नालाल यादवराय जी एंन, 


हर र् 
9 हैं 


है 


गोझुलचंद हरकचंद जो गोपा , 

दीपचंद जी जैन ए० इंजीनियर, 

मंत्री, दि० ज॑नसमाज, साई छी मंडी, 

संघालिका, दि० जन महिलामंशल, मप्र की भंडो, 
नेमिचन्द जी ऊँन, रशडको प्रेस, 

भग्वनतात शिपघप्रप्ताद जो भैम, चिलकामा घधांले, 
रोशनसाल के० सी० जन, 

मोल्हुइ्रमल श्रीपाल जीं, जैन, जन पेस्ट 

सेठ घीतलप्रसाद जी अंन, 

ग़जानन्द तुलायचन्द कली जन अजाण, 

बा० बीध्मच इन्द्कुमार थी जैन छावड़ा, 
इन्द्रजोत क्री जैन, बद्दीस स्वष्टपनगर, 

पैठ भोहनलाणज ताराचन्द जो जैन पड़जांत्या, 
बा० दयाराम थो जन धार, एप, शो, प्रो, 


जिनेदवरभप्रसाद धभिनन्दनकुमार जो जैन, 
जिनेहवरलाल थीएांस थी जँन, 
बनवारोलाल निरंजनजाल जी डंन, 


श्ठौत 
साउगोता 
कानपुर 
धागरा 
धागरा 
च्ट्फो 
सहारनपुर 
सहारनपुर 
सहारनपुर 
सदर मेरठ 
गया 


मूमरोतिसंया 


कानपुर 
जयपुर 
सदर मेरठ 
सदर भेरठ 
सहारन१५ 
द्विमप्ता 
घधिमता 


न्ोट:-- जिन नामोंके पहले 8 ऐसा बिन्द्र क्रपा है उन महामुभागोंद्ी स्वीडृ 
सदस्यताकफे कुछ रुपये भा पपे हैं, ऐेव पाने हैं ठथा बिनके नामके 
पहले >< ऐसा बिन्ह सलथा है उनकी स्थोक्ृत सरस्यवादा पपया शर्मी 


तर कुछ महीं धाया, समी बारी है । 


(डक आत् किातंन हड 
अन्ड्टल आधत्म ८८ 

शान्त्मूर्ति न्‍्यायतीथ पूज्य श्री मनोहरजी वर्णी “सहजानन्द” महारंज 
“द्वारा रचित 

हूँ स्वतन्त्र निश्चल्ल निष्काम । ज्ञाता द्प्टा आतमराम । दिकका। 
[१] ह 

मैं बह हूँ जो दें भगवान , जो मैं हूं वह हें मगवान | 

अन्तर यही ऊपरी जान , बे विराग यह राग वितान ॥ 

[२] 

मम स्वरूप है सिद्ध समान , अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान | 

किन्तु आशवश खोया ज्ञान , बना भिखारी निपट अलान॥ 
[३] 

सुख दुख दाता कोई न आन , मोह राग रुप हुख की खान | 

निबको निज परको पर जान , फ़िर तदुखका नहिं ेश निदान | 
[४] 

जिन शिव ईरबर ब्रक्षा राम , विष्शु घुद्ध हरि जिसके नाम । 

राम त्याणि पहुँच' निजमधाम , आइलताका फिर क्‍या काम ॥ 

हा [3४]. 
होता स्वयं जर्गंत "परिणाम. , मैं जगका करता क्‍या काम | 
दूर हो परकृत परिणाम , 'सहजानन्द! रहूँ अभिराम ॥| 


०७००७०८)0००७० 


समयसार प्रवचन पंद्रहवां भाग 


संसारी जीवोंकी स्थिति--जग्तके प्राणी रांगद्ेपफकी फटिन तरंगोसे 
ताड़ित हुए दुःखी हो रहे हैं शौर ऐसी स्थितिसें उनके दुःख मिटानेकी 
कोशिश तो होती है, किन्तु घाह्महृष्टिफो रख फर कोशिश होती है कि मुझे 
यह पीड़ा इसने दी है, इसका में विनाश करू' भौर जिसने मुझे ये विषय 
सुख पहुंचाये हैं उससे में प्रीति करू' | इस दृष्टिको रखकर घाहरमें खोणकी 
जा रही है | यह पता नहीं है फि वास्तव मेरा सुखदायी फौन हैं और 
मेरा हुःखदायी फोन है ? यद्यपि सभी जीव एक स्थरूप हैं, गुमसे अत्यन्त 
भिन्‍न हैं। अत्येक जीवसे कह्पनामें सम्धन्धित परिजन श्रत्यस्त जुदे हैं 
षट्दां उनके भाषोंफे झतुसार परिणमत होता है । कोई स्सीमें फ़छ अपनी 
फ़ला नहीं सॉप सफते हैँ, फिर भी अपनी कहपनासे जिसे अपने झुखका 
, फारण माना उसमें राग करने लगा और जिसे अपने दुःखफा कारण माना 
उससे विरोध करने लगा । 


गुरु हरा भ्रान्तिमिवारण का पतनः--झाचार्थ देव यहां समभाने हैं कि 
अरे भव्य पुरुषों ! जरा तत्त्वहृष्टि घनायो, रागहेपफो उत्पन्न फरने वाला 
कोई दूसरा पदार्थ नहीं है | सर्च द्रव्यॉकी जो अवस्था पनती है यह उस ही 
द्रब्यके अन्दर बिलसित होती है. क्योंकि प्रत्येक पदार्थ अन्य समस्त पदार्थों 
से अत्यन्त मिनन सत्त्य रखता है। एकका दूसरेके साथ सम्पन्ध कैसे हो 
सकता है? इसही रहस्यफो पृध्य भी कुम्दफुन्दाचार्थ देव प्रट कर रहें हैं । 


धरणदवियेण अण्णदवियस्स ए फौरण शुरु प्पादो । 
तम्दा3 सब्प्रदस्धा घउप्पण्जते सहायेण ॥|रेण्शा। 


सिशाम्त झौर घरमशा कारण--अमन्य द्रब्यके हारा अग्य प्रद्यफे शुणा 
फा म तो उत्पाद किया जाता है और न पिधात क्या जाता है। क्योंकि 
समस्त द्रष्य अपने झपने भावसे ही उत्पन्न होते है। लोगोंकोी भ्रम इस 
कारण हो जाता है कि एक द्रव्यफे विमाय परिशमन्में परद्रष्य मिमिल- 
भूत है। सो हुआ तो यह चहिरह् निमिचभूठ, क्योंफि अरम्य डस्यें हारा 
उपादानरूप शम्य द्रव्यका शुण नहीं उत्पन्न फ्रिया जारा है दौर मे मेटा 
जाता; किन्तु इतने म'्ध रूम्बन्धसे धागे घटुफर कह त्यका सम फर 
लिया जाता है। जेसे पड़ेंगे घनानेमें छुम्हार घदिर हू फारण है। तो पहिर्फ़ 


०] समयसार प्रद्यन पंत का सा 
फारण फुम्हारके हारा घ इन घाकादिकके हारा मिद्रीमें फोई गुग्ग पैदा नहीं 
किया जाता है। पिद्ठीका स्वरूप, मिट्रीझा गुण किसी अन्य द्रव्यक हारा 
नहीं ठाला जाता है। थे बहिरह निर्मित्तभूत दे छर्थान छुम्हार ऋपने गुण 
मिट्टोमें डालकर मिट्टीरूप चन जाय; ऐसा तो नहीं है । फिर मात्र निमित्त 
सम्वन्धसे आगे चढ़कर लोग कठ त्वका भ्रम कर ढालसे हैं. । 

परके हारा परके घातका शभाव--चेतनका अचेतल रूपसे शुण्धात 
या गुणोर्तात्त नहीं होती। अचेतरफा चेतनरूपसे शुशोत्पाद अथवा 


शुशपिधात नहीं होता, क्योंकि सभी द्रव्य अपने भाव्से उत्पन्न होते ४. 
जेसे वहां कुम्दार अपने भावसे परिणमन कर रहा है, चक्र चीवरादिरक 
अपनी परिणतिसे परिणमत छर रहे हैं. *्वेए उस स्थितिमे मिट्टी अपने 
आपकी परिणतिसे बढ़ रही है, उसयें आकार वन जाता ऐ घर घन 
जाता है| यहां निमित्ततैभित्तिक भाषका निपेय नहीं है। किन्तु कप कर्मे- 
भाव एक दूसरेका रंच भी नहीं है। और दस बस्तुस्यातंभ्यकी इृष्टिसे 
देखा जाय तो प्रत्येक भिमित्त उदासीन हैं, चाहर-चाहर दी लोटता है, फोई 
प्रेरक नहीं है; पर निभित्की क्रियाकी विशेषताबॉपर शष्टि दी जाती है तो 
फोई निमित्त प्रेरक मालूस होता है, फोई सिमित्त उदासीन सालूम होता 
है, पर जहां कार्यका प्रसंग है? परिशमनफो देखा ला रहा है; वहां प्रत्येफ 
द्रष्य उपादालसे वाहर ही रहता है, और बह चाहे फोर भी किया दो, 
उनकी क्रियावोंका उपादानसें स्पर्श नहीं होता। इस फारण सब सिमित्त 
उदासीन निमित्त हूँ | 

विधातव्य विभाव--जितने भी कारये होते हैं वे इपदान कारणके 
सदश होते हैं। मिट्टोमें जो कुछ बना वह मिद्टीकी तरद्द चना या छुम्हारकी 
तरह वना ? मिट्टोकी तरह वना | इससे यह सिद्ध है कि पंचेन्द्रियके चिपय 
रूपसे उपस्थित ये शब्द रूपादिक केवल चहिरद्ध निमित्तभृत हैँ, उनका 
आश्रय पाकर, लक्ष्य करके अज्ञानसे जीव रागादिक ध्म्पन्न होते हैँ तो 
भी वे रागादिक जीवस्वरूप ही हैं, शब्दादिक रूप नहीं हैं; चेतनस्वरूप 
हूँ, अचेतन नहीं हो जाते । यद् चात इस लिए सममायी जा रही है कि 
कोई नवीन शिष्य जिसके धर्मकी धुन्नि तो आयी कि में धर्म करू' किन्तु 
धरा म्म नहीं समझा है; वह तो नहीं जानता मुख्यतासे कि मेरे चित्त 
में ही रागादिक उत्पन्न द्वोते हैं छोर ये रागादिक दी सुझे पीड़ा देते हैं, 
मुझे इन रागादिकोंका विश्य करना है ऐसा तो नहीं जानते, किन्तु यों 
सोचते हूँ कि ये वाह्म शब्द रूपादिक, परिजन आदिक विभावोंकों उत्पन्स 
करते हैं, इस लिए उनका घात करें, उनका विग्रह करें, वियोग करें | क्यों 
यह चित्तसें नहीं आता कि सें अपने आत्मासें उत्पन्न हुए रागादिकफा 
तिन्ताश करू 


गाथा ३७२ डरे 


परमायंविरोधकी विधातव्यता--किसी पुरुष पर गुरसा आं जाता है 
तो यह भावना तो बत्ती है कि में परका विनाश कर ढाल, पर यह 
भावना नहीं उत्पन्न होती है कि दूस्शा पुरुष मुझे अपना विरोधी चाहे 
मान ढाल्ने, पर में न विरोधी. मानू' | यह जो विभाव है वह बड़ा सलिन 
ओऔर अद्वितकारी हैं। में इस विभावका विनाश करू', ऐसा अमने आपपर 
जो दयाभाव नहीं ज्ञाता है उसको यह समझाया गया है कि अन्य द्रव्यका 
गुण अन्य द्रव्यमें नहीं पाया जाता है, इसी कारण अन्य द्रव्यके द्वारा 
अन्य द्रव्यके गुणका विधात अथवा उत्पाद नहीं दोता है | तू वाहर संग्रह 
विग्नह मत कर किन्तु निविकत्प समाधिका अनुराग करके भेदविज्ञानके 
चलसे उन वाह्य पदार्थोंकों अपने से न्याराजानो | अपने आपमें ही रागा- 
दिक भावषोंको दुःखका कारण मान कर इनफो दूर करो । 


व्यामोह दृष्टि-- भेया--यद्द ज्ञानी जीव कुत्ते जेसी दृष्टि बनाए हुए 
है। जैसे कुत्तकों कोई ज्ञाठी मारे तो वद्द लाठीकों मुद्से चबाता है। 
इसमें इतनी अकलत्न नहीं दौड़ती कि में इस लाठी मारने वाले पर हमला 
करू इसी तरद्द इस अज्ञानी जीवको ये भाव कम पीढ़ित करते हैं ये 
रागादिक परिणाम इसमें कष्ट उत्पन्न करते हैं, ऐसा यद्द उन कष्टोंके 
बहिरदढ्ः कारण आश्रयभूत वाह्म पदार्थोका तो संग्रह विभ्रद्द करता है; किन्तु 
यह नहीं जानता, कि भेरे पर आक्रमण करने वाला तो मेंरा अजश्ान भाव 
भाव हैं । थे दूसरे मनुष्य जो मुझसे अत्यन्त प्रृथक्‌ हैं ये मेरेमें क्या करते 
हैं ऐसा न जानकर अपने आपमें अज्ञान बुद्धिप्ते परका संग्रह विश्रह करके 
वासना बना ढालता हैं । 


भोगव्यामोहदृष्टि--इस अज्ञानी जीवके भोगके सम्वन्धमें भी कुत्त 
जेसी दृष्टि है। जेसे श्वान कद्दीं से सूखी दृड़ी पाले तो उस दृड़ीको मु ६ 
में दवाकर एकान्तमें पहुंचता है ओर उस हड़डीको खूब चवाता है। उसके 
चबाने से कुत्तेकी दाढ़में से खत निकलता है उस खूनका छुछ स्वाद भी 
आता हैं तो वह मानता है कि मुझे इस हड्डीसे सुख मिल रहा हैं ओर 
लोभसे उस हड्डीको वह एकान्तम ले जावर चवाता है, चसे सुरक्षित रखता 
है और कर रहा है अपने मसूड्रोंपर प्रदार। कोई दूसरा कुत्ता आ जाय 
तो वहगुर्राता है; यह मेरी दंड़ी न छीन ले। इसी तरद्द संसारके जीब 
पाते तो दे अपने आनन्द गुणके परिणमनमें सुख/ चाहे बह विकार 
परिणमन सही, किन्तु मानते हें कि मुझे यह सुख अमुक विषयसे आया। 
सो विषयभूत वाह्य पदार्थोका बह संचय करता हैं। उनकी बृद्धि करता हैं 
ओर परदृष्टि कर करके हैरान होता है । यह है अज्ञानी जीवकी वृत्ति | 
उनके सम्बोधनके लिए पद्दिले जो छुछ ब्णन किया गया था उस ही के 
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समर्थनके रुपसें यह फद्दा जा रहा है कि अन्य द्व्योंके द्वारा अन्य द्रव्यके 
गुणका उत्पाद अथवा पिघात नहीं होता । इसलिए क्‍यों तू परक संचय 
और विग्नह्में लगा हुआ है | 


कर्ता कर्मकी प्रशिन्‍तता--भेया ! व्यपद्दारमें तो यह भेद्‌ कर दिया 
जाता है| कि अम्ुक निमित्तने अमुक उपादानमें देखो यह कार्य किया ना 
यह व्यवहारसे तो भेद हो जाता है? पर उसका अर्थ भी परमार्थसे अवि- 
रोध करता हुआ होना चाहिए। निश्दयसे देखा जाय तो जो ्फर्ता 
चह ही कर्म होता हैं । फर्ता भोर कम भिन्न-भिन्न तत्त्व नहीं हैं। जीवसें 
जो रागणादिक होते हैं उनफो परद्रृव्य उत्पन्त फरनेसें समर्थ नहीं दें । जीव 
सें रागादिकोंको परद्रव्य उत्पन्त कर सके ऐसी रंच शंका न करना; क्यों 
कि अन्य द्रव्योंके द्वारा अन्‍य द्रव्योंके शुणका उत्पाद अथवा विघात किया 
ही नहीं जा सकता । सब द्रव्य झपते-झअपने स्वमावसे दी उत्पन्न दोते हैँ । 


निमित्त स्वभावसे उपादानका झनुवाद- अच्छा बताओ भेया ! मिट्टी 
का घड़ा वन गया तो क्या बह मिट्टी कुम्हारके स्वभावसे घड़ारूप उत्पन्न 
हुईं ? मिट्टीके स्वभाषसे ही घड़ारूप बना अर्थात्‌ उस घड़ेमें मिट्टीके स्वरूप 
की तन्मयता है या कुम्हारके स्वरूपकी तन्‍्मयता है. ? यदि बह मिट्टी कुम्हार 
के स्वभावसे घड़ा रूप वन जाय तो चतांबो घड़ा किस आकारका वनना 
चाहिये ? जेसा फैज्षफुट इुम्दार है; ऊटपटांग हाथ फेलाए हुए, जेंसा घह 
कुम्हार अपने निर्मोणके अ्रसंगमें जिस आकारका है उस शाफाशका घड़ा 
बलना चाहिए और फिर इतनी ही बात नहीं है, उसमें जान भी झ्ात्ती 
चाहिए) क्‍योंकि कुम्द्वारके स्वभावसे घड़ा वन्ना है ना। फिर तो खेल्के 
विच्छू न चनेंगे। विच्छू बनेंगे ओर दौड़ने लगेंगे, क्योंकि चन्नाने वाले 
आदमीके स्वभावसे वे सब उत्पन्न हो गए, किन्तु ऐसा तो नहीं है, क्‍यों 
कि अन्य द्वव्यके स्वभावसे अन्य द्वव्यके परिणमनका उत्पाद नहीं देखा 
जाता है। ऐसी बात है ना । ध्यानसमें झाया ना ? हां। तब ऐसा मानो कि 
घड़ा छुम्द्वारके स्वभावसे उत्पन्न नहीं होता, चह्द घड़ा सिद्टीफे स्वभाचसे 
दी उत्पन्न होता है, क्‍योंकि अपने ही स्वभावसे द्वव्यके परिणमनका उत्पाद 


देखा जाता है। कोई भी पदार्थ अपने स्वभावका उल्लंघन नहीं कर 
सकता । * 


भेया ! बहुतसे लोग तो बड़ी अवस्था और दृद्धावस्था्ें यह सोच 
कर दु.खी द्ोते हैं कि मैने तो इतला परिश्रम करके पढ़ाया लिखाया इस 
चेटेकी और इतना घन सोंपा है, घनी बनाया है भोर आज यह हमारी 
वात नहीं मानता | इसका दुःख ज्यादा है। बेटोंका दुःख कस है। तो यह 
दुःख उनको मुढ़तासे होता है। यह पक्की बात हैं कि नहीं ! पक्की चात 
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है, क्योंकि वापने उस वेटेको नहीं-पढ़ाया और न ही घनी चनाया, किन्तु 
पुत्रके पुणयका उदय था जिससे यद्द चाप चाकर वन कर निमित्त चत्ता 
था। अ्व फोई चाकर जो रांजाका सेघक हो और बह अभिमान्त करे कि 
मेंने देखो राजाको इतनी तो सुविधाएं दीं, इतनी तो राजाकी में सेवा 
करता हूं और यह मेरी भोर निद्वारता तक भी नहीं है तो घह सच अज्ञा- 
नंता है। यदि वह यद्द बुद्धि रखे कि में तो एक अमूृर्त ज्ञानानन्दस्वरूप 
आत्मा हूं । यह तो केवल अपने भाव कर सकता है । इसने सारी जिन्दगी 
भर केवल अपना परिणाम ही किया | इसके अतिरिक्त किसी अन्य चीज 
में उसका कुछ करत त्व नहीं दोता। ऐसी बुद्धि रहे तो वृद्धावस्थाम क्‍्लेश 
नहीं रह सकते हें । 


प्राकृतिक व्यवस्था श्रौर ज्ञानभावनाका फल--लोग सोचेंगे कि बड़ा 
उल्हा काम हो गया। यह आदमी पेदा द्वोते ही बूढ़ा चनता, इसके चाद्‌ 
बनता चच्चा और मरते समय रहता जवान, तो क्योंजी, यह प्रस्ताव 
आपको मंजूर हैं ना ? मंजूर द्वोगा। पर ऐसा नहीं-होता कि पहिले पेदा 
हो तो वृढ़ा हो) फिर मरते रुमय जवान रहे) ऐसा नहीं होता । यद्द तो चूहा 
दोकर मरता है। अब वृढ़ा दोकर मरते समय वे चातें ज्यादा उपभोगमें 
आती दूँ जिन वातोमें अपनी सारी जिन्दगी वितायी। तो यदि ज्ञान- 
भावनामें जिन्दगी व्यतीत हुई है तो वृद्धातरस्थामें ज्ञानमावना बढ़ेगी और 
मोदवासनामें जिन्दगी वितायी हैं. तो बृद्धावस्थामें मोहबासना बढ़ेगी । 
झब बताओ मोहवासनामें ही मरकर फोनसा वैभष लूट लोगे ? और 
ज्ञानमावना सहित मग्ण हो तो ऐसा ही निमित्तनमित्तिक सम्वन्ध है कि 
अगला भव सम्पन्न और धार्मिक मित्नेगा । 


निजस्वभावकी धनुल्लंघनीयता--भेया ! अपने-अपने स्वभाषका कोई 
द्रव्य उतल॑घन नहीं करता हद | इस कारण जसे कुम्हार घड़ेंको उत्पन्स करने 
वाला नहीं है इसही प्रकार ये वाह्म पदार्थ शब्दादिक जौबके रागादिकोंको 
नहीं उत्पन्न करते; किन्तु जेसे मिट्टी कुम्हारके स्वरभांवसे घड़ा रूप नहीं 
बनी है, अपने ही स्वभाषसे घड़ा रूप वत्ती: है; इसी प्रकार यद्द जीव 
बविपयोफे स्वभावकों छूता हुआ अपनी ही विभाव अहृत्िसे रागादिक रूप 
बनता '्टै हि किसी दूसरेपर सुधार वियाडका ऐद्सान देना कोर व्यामोीह है । 
प्रत्येक दुःखमें अपने अपराधकी देष्टि जानी चाहिए ु दूसरेके अपराधसे 
कोई दूसरा हुःखी नहीं होता, परन्तु 'जसे पत्ती आंखका टेंट अपनेको 
नहीं दीखता दूसरेके आँखकी छोटीसी फूली भी खब दीखती है) इसही 
. प्रकार इस सोही जीबको अपने आपका अपराध नहीं दिखता हैं और 


दूमरेका अपराध हो अथवा न हो, अपनी भावनाक अलुखार वे दूसरेके 
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दोष दीखा करते हैं । पर यह निर्णय रखना कि सुमे जो भी क्क्लेश होता 
है बह सेरे ही अपराधसे दोता है । दूसरेके अपराधसे नहीं होता है। 


निमित्तते पृथक्‌ उपादानका परिखमन--जब मे हुःखी द्दोता हूं तब यद्ट 
मैं आत्मपदार्थ अन्य द्रव्यके स्वभावकों न छूता हुआ फेल अपने 
परिणमनमें तन्‍्मय होता हुआ दुखी हुआ फरता हूं। इसी प्रकार समस्त 
द्रव्य अपने ही परिणमन पर्यायसे उत्पन्त होते हं, उत्तक विपयमें जरा 
विचार तो करिये। क्‍या ये पदार्थ निमिश्तभूृत परद्रच्यके स्वभावसे उत्पन्न 
होते हैं या अपने ही स्वभावसे उत्पन्न होते दे ? किसी मलुप्यने मान ले) 
इस अंगुलीको टेढ़ी कर दिया तो यद्द अंगुली अपने परिणमनसे देढ़ी हुई 
है या दूसरेके प(िणमनसे टेढ़ी हुई है। प्रत्येक पदार्थ अपने ही भावसि 
अपना परिणमन किया करता है। तो जब निमित्तसूत उस द्रव्यर्क स्वभाव 
से उत्पन्न नहीं होता है तो अब यह दृष्टि लावो कि यद्द में आत्मा परद्रव्य 
का सिमित्त साम्र पाकर अपली दी आज्ञान कठपनासे अपने आपमें अपने 
को दुःखी किया करता हूं । दूसरा कोई दुःखी नहीं करता । 


प्रज्ञानवृत्ति, निर्णय भौर शिक्षा--भेया ! जरा वच्चोंके रिसानिको तो 
देखा करो, वे किसी सुक्त मुद्दे पर नहीं रिसाया करते दें, वे तो जो मन 
अटपट आया उसीमें रिसाया करते हैं। इसी तरह ये अज्ञानी मोद्दी अटपट 
जिसका कोई आत्मासे सम्बन्ध नहीं; ऐसी परवह्तुबोंकी धटनावोंमें रूसा 
करते हैं, राग किया फरते हैं। परचस्तुके स्वभाव देखो; उनकी स्वतंत्रता 
निरखो | किसी द्रव्यके द्वारा किसी अन्य द्रव्यके गुणका न उत्पाद होता 
है और न जिधात होता है। यदि निमित्तभूत परद्रव्यमें स्थभावसे यद्द 
उपादान उत्पन्न होने लगे तो निमित्तभूत परद्रव्यक आफारमें ही इसका 
परिणमन द्वोगा किन्तु ऐसा देखा ही नहीं जा रद्दा है। इससे यह सानना 
कि प्रत्येक पराथ निमित्तभूत परद्वव्यके स्वभावसे ०त्पन्न नहीं होते, किन्तु 
अपने ही स्वभावसे उत्पन्न होते हैं. । इससे यह शिक्षा लेनी है कि मेरा 
मैं ही निर्माता हूं, ज्ञान भावनामें रहूं ता ज्ञानमय सृष्टि होगी शोर अज्लान 
भावनामें रहूं तो अज्ञानमय सष्टि दोगी। अपना कुछ ध्यान न जाना; 
दूसरोंके पीछे अपना विधात करना। आकुलता १.रना--ये सच अशानमय 
सष्टियां हैं। परका तो कुछ फ्रिया नदों जा सकता। यह तो मात्र अपने 
आपकी सृष्टि रचता हुआ चला जाता है | अच कुछ विराम लें; इन रूगढ़ों 
को कम करके अपनी ओर तृष्टि दें और अपने स्वरूपमें विश्वाम पायें । 


चस्तुगत निर्शय--लोकमें जितने भी पदार्थ हैं वे प्रिपुर्ण सत्‌ हैं । 
सतका लक्षण बताया दै--उत्पादव्ययप्रीव्य युक्त सत्‌। जो उत्पाद व्यय 
प्रौध्यसे सद्धित द्वो उसे सत्त कहते &ैं। पदार्थमें स्वयं ऐसी अ्क्नति पड़ी .है 
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कि वे प्रति समय उत्पन्न होते हैं और पूर्व पर्यायोंका उनमें विज्ञय द्ोता-है 
फिर भी वे शाश्वत भ्रव रद्दा करते हैं। जब 'पदाथका ही इस प्रकारका 
स्वभाव है तो उसमें कोई दूसरा क्या करे १ अत्येक पदार्थ जो विभाषरूप 
परिणत हो रहे हैं. वे मिमित्तभूत परद्रव्यकों छूते नहीं, उनका निमिप्त 
मात्र पाकर अपने आपके परिणसनसे परिणमते हैं। इससे.यह निर्णय 
फरना कि पर द्रव्य जीयके रागादिक भावोंका उत्पादक नहीं है | जब कोई 
परदुव्य मेरे रागादिक भाषोंका उत्पादक नहीं है फिर में किसके लिए क्रोध 
फरू ? जितने जो छुछ भी रागद्वेप उत्पन्न होते हैं उनमें दूसरॉका रच 
. दुपण नहीं हैं। यह स्वयं ही वहां अपराधी है इस कारण हुःखी दोता है । 


मिथ्या प्राशयक्षी प्लेघ्ोत्याकता--जिसकी ऐसी दृष्टि है कि दूसरे 
मुझे ठुःखी करते हैं उसकी दृष्टि भिथ्या है। परद्रव्य परजीवकों किसी भी 
प्रकारसे दुःखी नहीं करता । हां ढुःखी होनेका आश्रयभूत हो सफता है। 
परन्तु जीय तो मेरे दुःखादिकर्मं निमि्त भी नहीं होते । मेरे दुःख आदिफ 
परिणमनोंमं कर्मोका उदय निमिश्त हैं और ये बाह्मयविषय कहपनाके आश्रय- 
भूत दें, श्षेय हैं। परपदार्थ तो सदा ज्ञेय ही रह पाते हैं किन्तु उनमें जब 
यह जीय कहपना करके अपनेसें इए और अनिष्ट भाव नाता है तो यह 
दुःखी होता है | तो यह जौष स्वयं दी अपराधी द्वोता है और पहां भ्रज्ञान 
फा प्सार होता हैं। सो कहते हैं. कि यह अश्ञानमाष अस्तको आप ही और 
यह में तो बोध मात्र हूं । जो जीव राशफी उत्पसिमें परद्रव्यफो ही निमित्त 
मानंता है उसके शुद्ध ज्ञान विधुर हो गया है। जुदा दो गया दे। अतएथ 
उनकी बुद्धि अंध.है। वे मोहवाहिनी को फभी महीं तेर सफते । 


'विकल्पोंकी अ्पनाथत--भैया ! यह वात निश्चित हो चुकी है कि 
थ्ास्माका दर्शन, ज्ञान, चारित्र शुण अचेतन विपय कर्म और शरीरमें 
नहीँ हैं, वाद्य बस्तुवोंकी ओर दृष्टि देकर केबल अपना घात ही किया जा 
रहा है। जो लोग परक्री ओर द्वी दृष्टि रखकर धर्मचुद्धिसे परका-स्याग 
करते हैं. वे भी अपना बचाव नहीं कर पाते हैं। उनका वहाँ भी घाते द्दी 
रहा है | कोई परद्वव्यकों अपनानेका विकल्प करता है और उस विक्हप 
फो अपनाता है तो फोई परद्वव्यकी तैयारी फरनेका विकत॒प करता है और 
उस चिक॒हपकों अपनाता है।. पर्वस्तु तो आत्मामें थी ही नहीं! फिश दूर 
ही क्‍या दोगी ? केवल अपनाने का भाव करता था सो पहले पश्वस्तुको 
शपत्ता सामनेके घिकल्पको अपनाता था। अब परचस्तुक त्यागक विकहपकों 
छपनाता व चीज जद्दांकी तद्वां रही ! थोढ़ा वाहरी क्षेत्रका अम्तर पड़ा ६ | 


उत्त काथनसे शिक्षण--यहां उन सुग्ध पुरुपॉफों समझाया जा रहें दे 
कि मर्मकी बात तो सममो वाद्य बश्तुवॉका घात नहा करना है, किन्तु 
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अपने चित्तमें रहने याल्ले रागादिक विकह्प दूर फरने दे । इन शब्दादिक 
विपयोंमें तेरा गुण या अबशुण नहीं हैं। तू हि विषयोंक्ी भोर हक 
आसफ द्वोता है या परचस्तुके संचय ओर विघातका विकल्प करता ई : 
इस शिक्षाक्ो विशेष वर्णनके साथ सममानेके लिए चाघायेदेव कद्ते ६ | 


शिंद्पसंशुयवयणारणि पोग्गला परिशमंति विविद्दशि! 

ताणि सुणिऊण तसदि रूसदि पह पुणो भणिदो ॥रे७रे॥ 

पौद्गलिफ बचनोंमें रोष तोष ययों--निन्‍्दाके आर स्तबनफे बचन ये 
पुदुूगलरूप हैं; ये नाता प्रकारके पुदूगल परिशमते हैँ, उनकों सुनकर तु 
ऐसा सामता है. कि यह वात मुकको फट्टी गयी है और ऐसा मानकर सू 
रष्ट दोता है या तुष्ट होता हैं। चात तो घातकी जगद् हैं, भन्‍य पुरुष अन्य 
पुरुषकी जगह है। यद्द सुनने चाला अपनी जगह है। फिसीफा फिसीसे मेंल 
नहीं है, फिर भी यह अज्ञानी जीव ऐसा विफल्प बनाता है फि यह मुझको 
कहा गया है अतः इन विकरपोंके कारण रुप्ट होता है। तुष्ट होता है। यद्द 
ऐच प्रायः सच मलुष्योंफे घर फर गया हैं; विशेष क्‍्लेश और है द्वी किस 
वातका ? अम्ुकने यों वोल दिया, अमुकने यों कद दिया । 


भलिनाशय व वचनविवाद--भेया ! पढ़ोसियोमें क्‍यों वात नहीं वनती 
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हैं, उनका कुछ घन पसेके लेन देनका द्विसाव तो है नहीं किन्तु एक दचसों 
का झगड़ा है और हो भी और चात्तोंका कगड़ा तो थे गौण हैं। न कुछ हैं 
ओर वातोंका झगड़ा मुख्य दो जाता है। इसने ऐसा फद्ट क्‍यों लिया ? 
हम तो तव गम खायेंगे जब इसका खपरा भी विकयषा लेंगे; ऐसी हठ चन 
जाती है । बद्द केषल वात चातका ही घियाद है | यह सृढ़ जीव समझता है 
कि मुकको कहा गया हैं| क्‍यों समझता है ऐसा कि इसके अन्दर घोर 
पड़ा हुआ है, अपराध पड़ा हैं, इस कारण मानता है कि इसने मेरी प्रशंसा 
फर दी और इसने मेरी निन्‍्दा कर दी । 


भीतरका चोर--एक छोटी सी कथानक है कि दो चोर कहीँ चोरी 
करने जा रहे थे | एक लये आदमी ने रास्तेमें पूछा कि कहां जा रहे हो ९ 
फद्दा चोरी करने | इससे क्या होगा ? दो मिन्टमें ही पराया माक्त अपना 
हो जायेगा । मुझे भी संगमें जे लो। अब तीसरा भी साथ हो गया, पर 
उसे चोरी करनेकी कल्ला मालूम न थी। सो तीनों घुस गए एफ बुडढेके 
घरके वीचमें । उस बुडढेक्नी आवाज सुनकर दो चोर तो तुरन्त भाग गए । 
इस तीसरे ने भागनेकी जगद्द न देखी तो ऊपर एक न्यारी पड़ी थी उस 
पर जाकर वेठ गया गया। बुड्ढे ने दहला मार दिया। पड़ौसके लौग 
इकदठे दो गए। पूछते हैं लोग कि वे चोर कद्ांसि आए, कोई पूछता 
कि क्‍या गया ! कोई पूछता कि कब मालूम पड़ा कि चोर आए हैं, कोई 
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वाले लोग पूछा करते हें कद्दांसे आये महाराज, आपका घर कहां हैं; आप- 
फी शादी हुई कि नहीं, कितने दिन रहेंगे, कब जायेंगे, व्यर्थकी चातें 
पूछते हैं। अरे त्यागीसे तो इतनी चात पूछो कि जितनी वात दूसरॉसे 
पूछनेमें न मालूम पड़े । अगर किसी और भाईसे पूछने पर सालूम पड़ 
जाय कि महाराज कहांसे आये तो महाराजसे पूछनेकी क्‍या जरूरत है ९ 
तो जैसे अटपट बहुतसे प्रश्नोंका तांता लग जाता है इसी प्रकार उस वृद्धिसे 
लोग व्यर्थकी वातें पूछें । सो बह खीक गया और चोला कि हम क्‍या 
जाने, इसको ऊपर वाला जाने । उसका मतलब था ऊपर वाला याने 
भगवान | अब बह म्यारी पर वेठा हुआ तीसरा नया चोर कद्दता है कि 
हूं? ऊपर वाला ही क्‍यों जाने और जो दो साथमें आए थे वे क्‍योंन 


जानें ? बह पकड़ गया | 


प्रवृत्तिमें निजवासनाकी प्रेरणा--तो जेंसे उस बृढ़ेने कहा और उसने 
माना कि मुझे कहा, इसी तरद्द यह मनुष्य प्रशंसा करता है तो वह 
कहता है और कुछ, और यह मानता है कि मेरी अशंसा की, सो खुश होता 
है अथवा ऐसा सोचता है कि मेरी निन्‍्दाकी सो दुःखी होता है। लोग 
फिसीको कुछ नहीं कद्दते, वे तो अपने कपायकी वात कहते हैं। जेसे विवाह 
में छुटांक भर बताशोंके खातिर स्त्रियां सारी रात बड़ी तेजीसे गीत गाती 
हैं, इतना परिश्रम करती दे कि पसीने से लथपथ हो जाती हैं, मेरा दुल्दा 
चनत्ता जैसे राम) ऐसा गाती देँ। कोई बुद्ध, दूल्हा हो तो कहो बह समझ 
जाय कि मेरी प्रशंसा स्त्रियां कर रही हैं. तो कद्दों चह्द गल्ेका गुव्ः्ज उतार 
कर दे दे | पर वे स्त्रियां कुछ नहीं कर रही है । वे तो छटांक आधघ पाव 
बताशॉंके खातिर इतना परिश्रम कर रही हैं। कहीं दृल्दा घोड़ेसे गिर 
जाय और उसकी टांग हट जाय तो उन स्त्रियोंकी वलासे | सो यहां कोई 
फिसीकी प्रशंसा निन्दा नहीं करता हैं; पर सभी अपनी-अपनी फहपनासे 
अपना भाष लगाते फिरते हैं। क्‍या कहा इसने; उसको सममता कोई नहीं 
है | जिसने प्रशंसा की उसमें फपाय है, स्वार्थ है; कृतज्ञता है; छुछ वात है 
इसलिए अपली कपाय प्रकट की है। मुमे कुछ नहीं कद्दा, ऐसा यथाथ कोई 
नहीं सममता हैं। लोग तो अपने-अपने भाषोंके अनुसार उसका मतत्नव 
लगा बैठते ह् | 

वहिरोंका मनमाना श्रर्थ-एक वकरी चराने वाला गड़रिया छोटी छोटी 
पहाड़ियोंपर बकरी चरा रहा था। दोपहरके १२ बजे उसे घर रोटी खाने 
जाना था। एक्‌ मुस्ताफिर आता हुआ -उसे का । सो बकरी बाला इस 
मुसाफिरसे बोला कि ऐ मुसापिर) तू दो घंटेके लिए हमारी वकरियां देखे 


१6 समयलार प्रपचन पंद्रह तो मात 


रद, मैं घरसे रोटी खा आाऊँ। मुसाफिर था घढहिरा और भाग्यसे बह 
घकरी चराने चाला भी घहिरा था | सो यह कुछ सेंस समम गया कि घर 
रोटी खाने सानेको फहता है, सो पह घकरी ताकने बेठ गया। दो घंटेके 
घादमें बह भा गया। सौचता है फि मुसाफिरने मेरी घड़ी खिदमत की | 
झष इसके एयजसें हमें क्या दैना चाहिए ? कोई ध्यादा सेथ तो की नहीं, 
दो घंटे बेटा ही रहा सो एक टांग टूटी धकरी थी कहा कि इसे दे दें । हूटी 
टांग वाली घकरीफा कान पक फर मुसासिरफों देने लगा कि यह से लो, 
तो मुसाफिर गे जाया कि यह घकरी दाला कट्द रहा हैं. कि छुमने हमारी 
घकरी की टांग क्यों तोड़ी ? तो सुसाफिर घोला कि याहरे याह) हमने दो 
घंटे तुम्दारी घकरियां ताकीं भौर फिर भी एमसे कहते हो फि वकरीकी 
टांग क्‍यों तोड़ी । चकरी वाला भी घहद्धिरा था, सो उसने समझा फि यह 
फह्द रद्या है फि मैं टूटी टांग वाली चकरी क्‍यों लूँ, में तो अच्छी घकरी 
लूगा तो घकरी बाला बोता फि चाह अच्छी बकरी देने ज्ञायक भ्रम तुमने 
नहीं किया हम तो लूली ही |चकरी देंगे। दोनोंमें कगढ़ा होने लगा। तो 
कहा अच्छा चत्नो दूसरेफे पांस न्याय फरा लो | सो दोनों चलने | 


उन दोनोंको याने गड़रिया घ पथिक फो रास्तेमें एफ मिलता घुड़ 
सथार । भाग्यसे घुड्सवार भी चहिश था। सो दोनों ने झपनी-अपनी 
फरियाद फी | मुसाफिर घौता कि दो घंटे ततो हमने इसकी बकरी ताकी 
आर यह कद्दतता हैं कि तुमने हमारी चकरी की टांग तोड़ दी। तो घकरी 
पाला कहता है कि आखिर दो घड़े यैंठा ही तो रहा; इसे मैं धच्छी बकरी 
केसे दे दूं ? तो घुड़सवारने यह समझा कि थे कद्दते हैँ कि छुम यह घोड़ा 
चुरा लाये ही | तो वह कहता है. कि भगवानकी कसम ! घोड़ा हमारा 
खरीदा 8 भी नहीं है, मेरी घरफी घोड़ीसे दी पेदा हुआ यह घडेड़ा हैं, 
| नह चुराया हैं। भगवानकी फसम तो सस्ती होती है, जल्दीमें हर एक 
फोई चोल देता है । अव तीनॉमें लंड़ाई होने लगी। तो तीनों चोले कि 
धत्तो चोथेके यहां निपंटारा करें | 


अब वे तीनों गये गाँव | सो एक पढेलके पास पहुंचे । क्योकि गाँव 
का मुखिया पदेल्न होता है। तीनॉने अपनी-अपनी फरियाद शुरू की । 
भाग्यसे चद् पदेल भी चहिरा था; उसी दिन उसके घर लड़ाई हो गयी थी | 
सो तीनोने अपनी-अपनी चात कट्दी । पढेलने यह जाना फि हमारे घरमें 
लड़ाई हो गई है सो ये सुलंह करा रहे हैं। सो पटेल डंडा उठाकर बोला 
कि यह तो हमारे घरका मामला है, तुम लोग फेसला फरने पाले कौन 
होते हो ! सो जसे चहिरे लोग दूसरेकी वात तो ठीक-टीक सुन नहीं सकते 
आर कहपत्तासे अर्थ ्ृगाकर अपनी चेष्टा करते हैं; इसी प्रकार यद्द अज्ञानी 
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जीव दूसरेकी वात सह्दी तो धुन नहीं पाते कि ये कया कह रहै हैं ? यह 
चात ठीक ते रसे घक्षानियोंकी सुनाई नहीं देती है और अपनी कह्पनाके 
अनुसार वे अर्थ लगा घठते हैं। कौ तो दूसरे ने हैं निन्दा और मान बैठते 
हैँ कि प्रशंसा की है । ह 


प्रधंसाके भेषमें निन्‍्दाफी श्रगघानी--जेसे कोई कहता है कि फल्ां सेट 
साहबका क्या कहना ४, उनके चार लड़के हैं-“-एक मास्टर है, एफ डावटर 
! एक कलक्टर है और एफ मिनिम्टर है। ऐसा सनकर सेठजी खुश होते 
हैं कि इसने मेरी प्रशंसा फी और की गई है इसमें सेठ जी की निन्‍दा कि 
सेठ जी के लड़के तो इतने झोहदों पर हैं. और सेठ जी कोरै बुद्ध, हैं । 
इसी तरह किसी ने फदा कि देखो फलाँ सेठ जी की हवेली कितनी सुन्दर 
है । इसको सुनकर सेठ प्रसन्‍न होतो है कि इसमे हमारी प्रशंसा की और 
हो गई इसमें निन्‍दा याने ये जनाव ऐसे तीज्र मिथ्याशष्टि हैँ कि इनके 
मकानकी कठ्‌ त्वघुद्धि सगी है, ये यह मानते हैं. कि मेने सफाल घनवाया, 
सो वे तो चेबकूफीका समर्थन करने आए हैं: लेक्मि मानते हैं. कि इन्होंने 
मेरी स्तुति की है अथवा फोई फिसी ग्रकार स्तुत्ति करे, लसमें दुसरेने 
फेवल अपने आपमें घसी हुईं कवायको ही भ्रकट किया है और कुछ नहीं 
किया | इसी तरह ये अश्ञानी जीव मानते हैं कि इसने मेरी निन्‍्दा की है । 
रे दूसरेने निन्‍दा नहीं फी है; या तो प्रशंसा की है था ठीक रास्ते पु 
लानेके लिए शिक्षा दिया है। फिन्तु यह अज्ञानी जीध अपनी फरपनाके 
अनुसार अर्थ लगाकर रुष्ट द्वोते हैं । 
संस्तारफे प्रयोग्य--किसी ने अगर फढ दिया कि शू नाज्ञाथक है तो 
इसे सुनंफर तो उसे धन्यवाद देना चाहिए । क्योंकि थद्द तो कह रहा है कि 
€भ जैसे वेवफूफोंकी गोष्टीफे लायक घूं नहीं हैं । तू तो तपसबी; मोक्षमार्गी 
है, तू हम जेसे मोह्दी लोगोंफे चीचमें रहने लायक नहीं। ऐसे नालायफ 
तो मोक्षमार्गी जीव पोते हैं' वे यहाँ रहने लाग्रफ नहीं हैं। यहाँसे चलफर 
मोक्षमें विराणते हैं। पर यहाँ तो उसका अर्थ यह लगाते हैं फि मैरी निन्‍दा 
की अथवा किसी बातको थोलकर कुछ अपराध भी 'पताता हो कोई तो 
वहाँ केषल वह शिक्षा पे रहा है; छुम्द्ारा छीम फ्था लिथा ? 
निनदकफी उपफारशीलता--भेया ! दूसरैफी मिन्‍्द्रा करने घालले ने 
दूसरेफी तो की नरफसे रक्षा और खुद उसके एचजमें यद् शरफर्म 'चल्ला 
जानेफो, अपने को दुर्गतिमें भेजनेक्की तैथार हो गथा, सो थह उसका 
कितना चद्धा उपकार हैं; पर उसफो सुनकर थे अज्ञान्ी व्यामोही जीय 
ऐसा घर्थ क्षगाते हैं कि यह मुभफो कद्दा गया है और ऐसा आनफर किसी 
बात पर रष्ट होते हैँ और किसी बात पर संतुष्ट दो जाते हैं। फिग्तु ऐसा 
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करता अज्ञानका ही विपाक है। अरे उन पर रद्रव्यॉसें, उन शब्दादिके 
विषयोमें तेरा कुछ भी नहीं है । उन विषयोंके खातिर तू अपना घात क्‍या 
कर रहा है ? तू अपने स्वरूप को देख और स्वरूपमें ही रमनेफा यत्न 
करके अपने अमृह्य समयकी सफल कर। 


पोग्गलद॒व्य॑ सक्ष्त परिणयं तस्स जइ गुणों अणर्णो | 
तम्हाण तुम॑ भणिदों किंचिषि कि रूससि अबुद्धो ॥र०४॥ 


भणावर्गणाके स्कन्ध--जव कि शब्दरूपसे परिणत हुए पुदुगत्न द्रव्य 
व उसके गुण भिन्न ही हैं. तो उस शब्द द्वारा तुम नहीं कहे गये, फिर 
अज्ञाती वनकर क्यों रोष फरते हो ? लोकमें भाषावगंणा जातिके पुदूगल 
द्रव्य हैं, उनका अनुकूल संयोग षियोग होने पर वे शब्दरूप परिणत दी 
जाते हैं। यदि मुंह कंठ ओठ जीम जेसे ल्चकदार हैं. उस तरहके काय 
कर सकने बाज कोई अंग वनाए जा सकते द्वोते तो उसके प्रयोगसे भी ये 
शब्द निकाले जा सकते हैं। जेसे कि ये कंठ। ताल, आठ आदिके सम्बन्ध 
से और श्वासके सम्बन्धसे शब्द निकलते हैं, वे भाषावग्गंणा जातिके शब्द 
हैं। जो पुदूगल सकंध हैं, वे अपने आपमें हैं, अपनेमें परिणत होते हैं; 
उनमें तुम कुछ भी नहीं कहे गए, फिर क्‍यों कल्पना करते हो कि मुझे 
अमुकने यों कह दिया। झरगे तुम्हें तो यहाँ कोई जानने वाला भी नहीं है; 
फिर तुम्हारे लिए कोई क्‍या कद्दे और ये शब्द तो अचेतन्न हैं, ये तो किसी 
को कहेंगे दी क्‍या ? ये तो शब्द हैं । 


दब्दोंका आशयवश भ्र्थ--जेसे इंजन चलता है तो उससे आवाज 
आती है, भ्रभी यहींसे सुबह गाड़ी जाती हैं तो चल्नते हुएमें हमें ऐसी 
आवाज लगती है कि यह कद्दती है कि “हमका कत खुदकों देखो” ऐसी 
आबाज निकलती हुई मालूम दोती है। हम उस इंजनसे कोई और कुछ 
अथ लगाते हैं। बड़े इंजिनकी आवाजका अर्थ जबलपुरके लोग लगाते हैं 
कि जवलपुरके छे छे पेसे। तो जिसकी जेसी भावना है बेसा ही चद्द अर्थ 
निकाक्ष लेता है । तो गाली देने वाले ने तो अपने भीतरकी पोल जाहिर 
की है। उसने तुम्हें कुछ नहीं कहां | उसमें जो बासना भरी है, कषाय भरी 
है उसको उगला है। तो तुम क्‍यों उत्त शब्दोंको सुनकर रोब करते हो ? 
नामका कप इन जीवंमें ऐसा घना पड़ा हुआ है कि यद्यपि नाझ में छुछ 
घरा नहीं है, वे अक्षर द्वी हैं, यहांके वहां जोड़ दिए गए हैं पर उसमें तो 
त्ोपोंको अपनी सूति दिखायी देती है कि यह मैं हूं। मुमको अमुकने यों 
कह दिया अरे वह वेचारा स्वयं संसारमें रुलने वाला अज्ञानी है? चह्ठ तो 
मुझ आत्मतत्व को जानता ही नहीं है। बह मुझे क्या कह्दे ९ 
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स्वरूपकी संभाल बिना सर्वत्र विपत्तियाँ--सेया ! अपने स्वरूपकी जब 
संभांल नहीं हैं तो चारों ओरसे संकट घिर जाते हैं, और अपने स्थरूपकी 
संभाल है तो कोई संकट नहीं है। जिसे आप कठिनसे कठिन परिस्थिति 
' कहते हो, टोटा पड़ जाय, घर विंक जाय, घरका कोई इष्ट शुजर जाय+ 
मित्रजन विपरीत हो जाएँ, रिश्तेदार मुँद्द न तकें, और और भी वातें 
लगा लें, जो भी खरावसे खराव परिस्थिति यहाँ मानी जाती हैं तो सबको 
लगाली | उस समय भी यदि इस जीवकों सबसे निरात्ते ज्ञानसात्र अपने 
स्वरूपकी खबर है तो वहां उड़दकी सफैदी बरावर भी संकट नहीं है ओर 
बहुत अच्छीसे अच्छी स्थिति लगा लो, आमदनी भी है, लोगोंमें इजत भी 
है, मकान भी हैं; मित्र भी आते हैं) वन्धु भी लाला लाला कहकर अपनी 
जीभ सुखाते हैं और अच्छीसे अच्छी परिस्थिति मान लो, उसमें भी यदि 
ज्ञानस्वरूप अंतस्तत्त्वकी संभाल नहीं है तो वाहरमें कुछ भी सोचने-से 
संकट न टल्न जायेंगे । इतना तो सोचते ही हैं कि अभी तो इतना ही है, 
इतना और होना चाहिए था। वस इतना ख्याल आया कि संकटोंमें पढ़ 
गया | तो ये वाह्मपदाथ वाह्म शब्द, वाह्य परिणमन ये कुछ भी नहीं कद्दते 
हैँ तुमको । तुम स्वयं अज्ञानी वनकर व्यर्थ रोष करते हो और भी पेखो-- 


असुद्दो सुद्दो ब सही ण त॑ भणइ सुणसु मंति सो चेव । 
ण य एइ विशिग्गहिड' सोयविसयमागय सदूद ॥३१७४।॥ 


शब्द व आात्माका परस्पर भ्रनाग्रह--लौक के मंतव्यमें माने जाने पाले 
ये शुभ और अशुभ शब्द तुमको कुछ भ्ेरणा नद्टीं करते कि तुम हमको 
सुनो; खाली क्‍यों वैंठे दो ? और न यद्द आत्मा अपने स्वरूपसे चिगकर ' 
उन शब्दोंको सुननेके लिए उनको ग्रहण करता है था उनके पास पहुंचता 
है । शब्द शब्दमें परिणत द्वोते हैं; जीबःजीवपरिणाममें परिणत होता है, 
फिर क्‍यों यह अज्ञानता की जा रही है कि यह मान लिया कि इसने मुझे 
थों कद्दा। किसी से विरोध हो और वह भल्ती भी वात कहटे तो इसे ऐसा 
लगता है कि हमसे मजाक किया। तो यद्द तो जेसा अपना उपादान 
उसके अमुसार इन चाह्य विषयोंमें कल्पना करता है भौर हुःखी द्वोता है । 
जैसे यहाँ कमरेमें रहने वाली चीज मान लो राज्रिके समय देघुत, कर्सी) 
भेज आदि ये सब पड़े हुए हैं तो कयाये विजलीके वहबके साथ कभी 
लड़ाई करते दें कि हम तो अंधेरेमें पढ़े हैं. तुम क्‍यों वेफार बेठे हो ! 
जल्षते क्‍यों नहीं हो ? किसी ने यदि ऐसी लड़ाई देखी हो तो वतलाबो। 


दृष्ठान्तपुर्वक ज्ञेय ज्ञाताका परस्पर अनाग्रह--ये बःहपदाथे इस दीपक 
को प्रकाशित. करने के लिए कभी भेरणा नहीं करते ओर यह दीपक भी 
झपने स्थानसे च्युत द्वोकर इन मेज, ऊर्खो आदिकको प्रकाशित करने के 
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हु हु 

लिए नहीं आता है। कया कभी देखा है कि यह वहच कर्मी किसी पदार्थसे 
कहता हो कि अब उठो; अब में जक्त गया हूं) अंधेरा अच नहीं रद गया 
है ! लोक व्यवद्दारमें जे से कि कुछ दिखता है कि झुक पुरुषने अमुक 
' पुरुषकों द्वाथ पकड़कर भाकोर कर कहा कि तुस यद्द काम करो] जसे यहा 
दूसरेफो कोई ओरणा करता है इसी प्रकार मेज) छुर्सी आदिक 8 
कभी प्रेरणा करता है क्या कि उठो अब ज्जेला हो गया है ! और जैसे 
व्यवहार में ऐसा मालूम,द्ोता है. कि चुम्वक पत्थरके कारण खिंची हुं; 
लोहे की सुइयां जेसे अपना स्थान छोड़कर चुम्वकर्क पास पट व जाती दें. 
इस तरह दीपक अपना स्थान छोड़कर अकाश्य पदार्थोकी वरफ तन] 
पहुंचता है। क्‍योंकि बस्तुका स्वभाव दी ऐसा दृढ़तम है कि किसी पदार्थ 
का स्वभाव किसी वृसरेके ह्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता | कोई किसी 
दूसरेको उत्पन्न नहीं कर सकता। 


हु न घ्सें च् चर ०. 
. ज्ञेयज्ञातृत्व सस्वस्धममें विकारका अनवकाश--तव फिर भेया ! जेसे यहां 
यह वात है कि चाहे मेज कुर्सी पड़े हों; तो जब .दीपक या विजली जत्तती 
है तो वे अपने खरूपसे प्रकाशमान्‌ होते रहते हैं। झोर चाहे चहुत सी 
चोजें पढ़ी हों तो यह दीपक अपने ही स्वरूपसे प्रकाशमान्‌ होता है। अब 
यह एक निमित्तनेमित्तिक सस्वन्धकी वात है कि अपने दी स्व॒रूपसे 
प्रकाशमान्‌ इस दीपकको निमित्त पाकर ये मेज कुर्सी आदिक पदाथे प्रकाश 
में आ गए । जो आज अच्छे बने हैं जिनकी शकल सूरत ठीक है, सुद्दावले 
हैं. था असुदावने हैं. यद सच उतर प्दार्थोंकी परिणतिसे उत्तका आकार है। 
कहीं प्रकाशमें आ जानेसे ये प्रकाश्य पदार्थ उस दीपकर्से कोई बिकार नहीं 
उत्पन्न करते । गोल घड़ेको दीपकने प्रकाशित कर दिया तो क्‍या दीपक 
भी उसकी तरह गोल वन गया या काली मेजके वह्व॒को प्रकाशित करदें 
तो क्‍या वल्व काला चत॒ गया ? ये पकाश्य पदार्थ प्रकाशकर्मे, रंच मी 
विकार नहीं कर सकते । इस ही प्रकार ये करणणमें आए हुए शब्द इस आत्मा 
के द्वारा ज्ञेय दी तो हुए, आत्मामें थे विकार केसे कर देंगे ह 


विकारोंका कारण अज्ञाननाव--यह आत्माकी स्वयकी फलाकी ओर 
से कद्दा जा रद्द है। इन शब्दोने इस आस्मासे यह जचरइस्ती नहीं की. 
कि तू हमें सुन और सुन करके गड्बड़ वन जा; ऐसी प्रेरणा नहीं की, और 
यद्द आत्मा भी अपने ज्ञानस्वरूपको छोड्कर शब्दममें घुलमिल नहीं गया 
किन्तु ऐसा ही नि्मित्तनमित्तिक सम्बन्ध है कि आत्मामें ज्ञानप्रबाशका 
निमित्त पाकर ये विषय ज्ञेय वन गए । शव ज्ञेय चनते हुए ये-विषय इस 
ज्ञालके विका एके लिए कहिपत नंह| हूँ, विकार नहीं (कर सकते, फिर भी 
जो विकार हो रहे हें वे इस हीवके अज्ञानभावके कारण हो रहे हैं। कोई 


गाथा २३७५ श्ध्‌ 


दूसरा पदार्थ हमारी समभमें आया इसलिए- विकार वन गया ऐसा'नहीं है । 


, आशयके अनुसार गुरादोषग्राहिता--एक वार एक राजाने मंत्रीसे कद्द 
कि मंत्री यह तो वतावो कि मेरे राज्यमें गुणग्राही कितने हैं' और दोष- 
 ग्राह्दी कितने हैं ( मंत्री. वोल्षा.कि महाराज आपके राज्यंसें सभी तो गुरा- 
भराही हैं और-समी दोषमाही हैँ। राजा बोला यह केसे ! जो गुरगाद्दी है 
वह दोषग्ाही केसे दो सकता हैं और जो दोषग्रांही है वह गुणप्राही कैसे 
हो सकता हैं । मंत्रीने कहा अच्छा हम आपको -एक -हंफ्तेमें इस वातकों 
समझा देंगे। मंत्रीने एकसे दी २ चित्र वनवाये, -मांन लो किसी पुरुंषक़े वे 
दोनों चित्र बड़े-सुन्दर सुढोल, सुहावने -थे। पहले दिन एक चित्रको 
घंटाघरके पास रख दिया और एक सूचना लिख दी कि जिंस मलुष्यक्तो 
इसमें जौ-दोष - दिखता दो उसपर निशान लगा-दे और नीचे अपने 
हस्ताक्षर कर दे | देखने वाले पहुंचे।-सुचना-पढ़ी । देखने लगे किसमें 
क्‍या दोष-है ? किसी ने देखा कि -इसकी :नाक ठीक नहीं वनी, निशान 
लगा दिया और अपने हस्ताक्षरःकर दिये। इसकी आँख ठीक नहीं वनी 
है, निशान लगा-दिया और अपने हस्ताक्षर कर दिये । 'इसकी एड़ी ठीक 
नहीं वनी है, निशान लगा दिया और अपते हस्ताक्षर कर दिये | इस तरह 
से वह पूरा चित्र भर गया। रे 
झरभावके बाद गुराग्राहिताकी प्राइतिकता--ततीन दिनके वादमें दूसरी 
चित्र टांग दिया) सूचना लिखदी कि इस चित्रमें जिसको जहाँ पंर जो 
भाग अच्छा लगता हो वह उस जगह निशान्त लगादे ओर अपने दस्ताक्षर 
कर दे | देखा कि ये आँखें इसकी बढ़ी सुन्दर हैं; निशानःलगा-दिया और 
इस्ताक्षर कर दिये। .नाक इरूकी वड़ी, सुन्दर है, एंड़ियां इसकी बड़ी 
सुन्दर हैं। निशान लगा दियां और अपने हस्ताक्षर कर दिये। इस तरह 
से बह भी साथ चित्र भर गया । ७ वें दिन कद्दा महाराज़ देखो यह ही 
रुष इस अंगका दोषमादी है और यह दी पुरुष इस अंगका गुणगाही है।. 
राजाने सोचा कि यह मामला क्या है ? मंत्री ने कद्दा कि मद्वाराज जिसका 
दोष देख नेका आशय होता है उसे गुश भी दोप॑ दीखा ५ रते ओर 
जिसका गुर खनेका. आशय दै उसे गुण ही गुण दीखते दें । 
कषायमें हैरानी--भेया ! जगतमें यद्दी तो हैरानी है । जब तक कोई 
झपने वीचमें है: तब तक उसके गुण ब्रेखनेकी ओर किसीकी दृष्टि ह्टी 
नहीं जाती है भौर जब बह-गुजर जाता दै तब उसके गुण सममंमें भाते 
हैं। देखली अब गांधी जी जिन्दा थे तव उनके जीबनक,लमें लोग कित्तनी 


'ही बातें कद्दा करते थे; यह ऐसा करते हैं तो यद छुक्सान होता है; इससे 
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ी हैं जन्‍्दा थे लोग दसों ही बातें कहते थे- यद्द ये गलती 
क्र हे है 22 बंद गुजर गए तव लोगोंको पता चला कि श 
विश्वभरमें नेतृत्व था नेहरूका। विश्व भरमें नेतृत्व था गांधीका | नेहरू 
भारतके ही नहीं चहिक अन्य दैशोंके भी मागदुर्शक ये तो जब दोप से 
करनेफा उदय होता है तो दोष देखनेमें आते हैं. ओर जब गुण महण कर 
का उदय द्वोता है तो गुण देखनेमें आते हैं. । 


वेसेल सगाई--ये शब्द हमें प्रेरणा नहीं फरते कि ुम क्यों खाली 
बैठे दो; और यह आत्मा भी उन्त शब्दोंकों सुननेके रा नहीं जाता किन्तु 
आत्माके साथ ज्ञान ज्लेयका सम्बन्ध है। फिर क्‍यों यह जीव अज्ञानी चन 
कर उन शब्दोंके खातिर रोष व तोष करता है| देखो यह अध्याक 
चरुणानुयोग ही भरा हुआ है। क्‍यों उन विपयोंमें अपना घात फरते हो 
इस विषयको बहुत लम्बे समयसे बताया जा रद्दा है कि तुम्दारा कोई 
सम्बन्ध ही जब इन विषयोंसे नहीं है तो क्‍यों उन्तसे सगाई करते दो ९ 
सगाई मायने स्वकौयता, रव मान लेना। सगाई स्थ शब्द्से चनी है। 
अपना मान लिया । अभी शादी नहीं हुईं। सगाईका अर्थ है परवस्तुको 
अपनी मान लेना और शादीका अथ है खुश होना। शादी शब्द विपादसे 
निकला है। शादी मायने दुःख॥ विशाद मायने दुःख। शादीका नाम 
बिषाद है। तो यद्द सोदी जीब सभी वस्तुबोंके साथ सगाई भी किए है 
ओर शादी भी किए है अर्थात इन्हें अपना भी मानता है ओर दुःखी भी 
होता जाता है । 


घर्मपालनके सही ढंगकी हितकारिता--ये पदार्थ तुम पर कुछ जचर- 
दसती नहीं कर रहे हैं कि तुम मुमको सुनो ही ओर न यह आत्मा उन 
विषयों में दौइ़ता हैं। यह तो अपने ज्ञानस््रभावके फारण जाननहार रहा 
फरता है। लेकिन कितने खेदकी चात है कि यद्ध अज्ञानी जीत विषयोंको 
भूलता नहीं है । धिषयों की यह करतूत नहीं है, यह अज्ञान की करतूत है । 
जितनी कलह है) विबाद है, खेद है वह सब अज्ञानकी करतूत है | ज्ञानको 
फत्रा तो शांति है। दिन रातके २४ घंटोंमें यह गरृहस्थ पुरुष कैसा विकल्पों 
में ही पड़ा रहता है। अपने स्वरूपकी दृष्टि छोड़कर वाह्य अर्थोर्भे कितना 
लगा रहता है ? यदि यह रे मिनट भी यथाथ ढंगसे धम करे तो इसको 
शेष समयमें भी सूलमें निराकुलता चनी रह सकती है। पर जिस दो मिनट 
में घमपालत करे, पूरी ईमानदारीसे करे केवलज्ञान स्वभावके लिए ही लद॒टू 
होकर, उसके ही रुचिया बनकर उससे मुके । कुछ समयके लिए सभी चाह्म 
पदाथ एक समान बाह्य वत् जायें, वहां फिर यह वासना न रखें कि भेरे 
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फल्लाने अमुक हैं। ऐसी रढ़ भावनासे यदि ज्ञानकी उपासना की जा सकती 
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है तो समर लीजिए कि मुझे शांतिका मार्ग सिज्ञ गया भोर आगे भी 
शांति रह सकेगी | 

शब्दविषयविरक्तिके उपदेशकी प्राथमिकताका कारण-सभेया ! यहां पांच 
विषयोंमें सबसे पहिले शब्दको क्‍यों लिया ? ये शब्द सबसे अधिक विषयों 
में ले जाया करते हैं। अभी यहां बेठे हैं. भोर सड़क पर अगल बगल जो 
गड़बड़ी मच रही है लो वह सुननेमें आ गयी। नाककी वात तो तब 
कि जब नाक सांस लेबें तो विषय आयेगा सू घनेमें । पल्क खोलकर देखने 
की मनमें आये तो रूप दिखनेमें झायेगा। कोई चीज सहसे खावें तो 
उसका रस मालूस होगा, किसी वस्तुकों छुबें स्पशे करें तो बह ठंडा या 
गरम सालूम होगी। पर ये शब्द तो चारों ओरसे कानोंमें घुस पड़ते हैं। 
उप्त शब्दोंको अ्पनेसे अलग वनाए रहना; उनके वहकावेमें न आना इसके 
लिए वड़ा उद्यम करना पड़ता हैं। बड़ी एकायता द्वो तब शब्द सुनाई न 
के, थोड़ीसी एकाग्रतामें यह संयम नहों बन पाता हैं। इसलिए सबसे 
पदिले शब्दकी खबर ली है और ये जितने विवाद और कलह चनते हैं, 
उनमें ये शब्द अग॒वानीके लिए पहिले तेयार रहते हैं। झगड़ा बनता हो, 
मनसोटाव-होना हो तो सबसे पहिल्ले ये शब्द स्वागताध्यक्षका काम करते 
हैं विवाद फरने में, हमको दुःखी करने में ये शब्द पहिले स्वागत कर 
बाले हैं। हे आत्मन्‌ ! ये शब्द शब्दकी जगद्द हैं, इनको सुनकर तु क्यों 
. अवनेमें रोष व तोष करता हैं ? 

शब्दोंसे धात्मा्में भ्रकिज्चित्तरता--यहां विषयोंसे अलग दो जानेके 
उपदेशमें वस्तुसब हूपके ज्ञानके माध्यमको यहां बताया जा रहा 
लिन्‍दा और स्तुतिके बचन ये तो भाषावगणा योग्य पुदुगल नाना प्रफारसे 


परिणमे जा रहे हैं। ज्ञानी तो ध्रव फारणसमयसार झौर पर्यायरूप 
कारणसमयसार--इन दोनोंकी जानकर निश्चय मोक्षमार्गँकी व निश्चय- 
सोक्षमागके कारणभूत व्यघद्ार, मोक्षमार्गकी जानकर निश्चय तत्त्वकी 
रुचिये इष्ट अनिष्ट विषयोंमें रागठेष नहीं करता है । अज्ञानी जीव ही गाली 
सुनकर मनमें खेद लाते हैं. और स्तवन सुनकर फूले नहीं समाते हैं, 


अपने स्वरूपसे भ्रष्ट होते हैं, वे तो शब्द पुदूगलके गुण हैं अर्थात्‌ परिणमन 


हैं, उनसे जीवमें क्या जाता है 

शब्दानाकर्षणके उपदेशका उपसंहार--उस अज्ञानी जीवको+ जो कि 
कारणसमयसारके वोधसे शून्य हैं, समझाया गया है कि यह तो परका 
परिणमल हैं उनको सुनकर तू रोष क्‍यों करता है? थे तुम्हें कुछ नहीं कहते 
हैं। थे शब्द तुम्हें प्रेरणा नहीं करते कि सुमको नो | तो कोई पूछता है 


कि कानमें तो ये आ: ५६९ ६ ६६ ६६..! 
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पर भी आत्मा अपने ही स्वरूपमें है, वे पौदूगलिक शब्द अपने ही स्वरूप 
में हैं। यदि ज्ञानस्वभाषका उपयोग हृढ़तर द्वो जाय तो बह तो मालूम ही 
नहीं पड़ सकता । यह आत्मा उन शब्दोंमें के लिए अपने स्वरूप 
नहीं चिगता है; इसलिए शब्दादिक विषयोंमें आसक्ति करना) हइँषे विषाद 
करना यह ज्ञानीका कर्तव्य नहीं है । 

इसी प्रकार रूपके सम्वन्धमें भी अब कुन्दकुन्दाचार्य देव कद्दते हैं । 


असुहं सुद्ं च रूवं ण॒ त॑ भणइ पिच्छ स॑ ति सो चेव-। 
ण॒ य एएइ विशिग्गहिउ' चक्खुविसयमागय रूघ॑ं ॥|३७६॥ 


रूप और ज्ञाताका परस्पर भ्रनाप्रह--ये अशुभ और. शुभरूप ठुसको 
यद नहीं कदृदते कि मुमको देखो और न यह आत्मा ही चक्लुके विषयको 
प्राप्त रूपको देखनेके लिए। ग्रहण करने के लिए अपने स्वरूपसे निकलकर 
बाहर जाता है । यह रूए पुदूगल द्रव्यके रूप. शक्तिका परिणमन है | वह 
अपने में अवश होकर फिसी न किसी रूपमें प्रकट बना ही रहा करता हैं 
ओऔर यह आत्मा अपने ही स्वरूपमें रहता हुआ अपनी दी ज्ञानशक्तिसे 
अपत्ता परिणमन कर रहा. है। उस ससय उसके इस परिणमनमें जो विषय , 
है वह आश्रय मात्र है, सम्बन्ध कुछ नहीं है। पुदुगलका जब यह गुणरूप 
पर्याय इस भात्मासे भिन्न ही है तो इस रूपमें तो इसका कुछ भी भागमरदद 
नहीं किया: हैरान नहीं किया । यह ही ज्ञानमाषचसे हृटकर अपनी अटपट 
फहपनाथोंसे हेरान हुआ करता है | 720 उह हर 


इलंभ प्रवसरके लाभकी श्रोर--देखो भेया |! इस अनन्त कालमें हम 
आप इन एकन्द्रिय विकल्नत्र4 आदि अनेक कुयोनियोंमें रद्दे | अन्न्तकाल 
तो बिना आँखके ही व्यतीत हुआ। निगोद एकेन्द्रिय जीब है। प्रथ्वी जल: 
आदिक एकेन्द्रिय जीव हैं, कीड़े मकौडे दो इन्द्रिय तीनइन्द्रिय हैं। इनके ' 
भी आँखें नदीं ओर चारइन्द्रिम असंज्षी पंचेन्द्रियके भी आंखें, हुईं तो 
फेंचल अपने विषय मात्रमें ही उसंका उपयोग रहा | इन झांखोंका मित्ननां 
कितना दुष्कर है और संज्ञी पंचेन्द्रिय मनुष्य होकर इन आँखोंका तो मृत्य 
और हम क गया। चाहे इनसे झशुभदर्शन करें) चाहें शुभवशेन 
करे | इस इन्द्रियोंकां सदुपयोग करते हुए अपने आत्महितकी हृष्टिसे विषय 


2 आदिक विभावपरिणामोंके झाधीन न दोकर यदि निर्मोह्षताकी 
ईत्ति बताएं तो इसका यह जन्म सफल है। | े 


है, णेे पशु जे सु भन्तदिग्दशन--भेया ! विषय ही ज्ञिसका उद्देश्य 
बा अं ५ ञ ९ पशुपक्षियोंमें कोई अन्तर नहीं रहता है। हां: इतनी 
य है कि इसको गंठमें लाल बँधा है पर पता नहीं है सो उपयोग ' 
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- जैसे क॑ 
नहीं कर सकता। जसे कंजूस धनी पुरुष अपने घनका-कुछ आराम नहीं 
पा सकता ओर न उसकी लोकमें अंतिष्ठा रहती है पर घूकि वह कंजूस 
भत्रे ही दो) पर है तो धनी। कदाचित्‌ उसका भाव बदल जाय तो उस 
धनका पूर्ण सदुपयोग कर सकता है । इस ही प्रकार यह मसुष्य भव एक 
अमूल्य मनका भव हैं। यद्यपि यह जीव अभी विषय कषायोंमें व्यप्म है, 
कंजूस है; आत्मनिधिका सहुपयोग नहीं कर सकता) पर है तो निधि। 
कभी इसका भाव वइले, विषयकषायोंसे मोड़ खाये, अपने द्वितकी भावना 
आए तो संदुपयोग हो सकता है। भावी फाज्ञकी सम्भावनाकी अपेक्षा 
पशुबोंसे मनुष्य कुछ श्रे 8 हैँ. पर वर्तेम्नानमें जो इसकी करतूत है. उसको 
देखकर समानता सोची जाय तो पशुबोंसे और मलुष्योंमें कोई खास 
विशेषता नहीं हैं । ४ 
झ्रश्नू व चौजके सदुपयोगका विवेक--विवेकी वह है कि अपध्र.व चीजका 
ऐसा उपयोग करे कि जिससे ध्र्‌ व तत्त्वके मिलनेमें बाधाएँन आएँ। तल) 
मन; धन और वचल ये चारों अभ व हैं। जो पुरुष इन चारोंके कंजूस 
होते हैं। अपनां तन भी परकी सेवा्में लगाना नहीं चाइते, अपना मन भी 
परकेगुण चिंतनमें लगाना नहीं चाहते; अपना अभू व घन भी परसेवासें 
लगानेका भाव भी नहीं करते, अपने वचन्ोंका .भी दूसरे ज्ीबोंकों सुख 
देने लायक अयोग महीं करते, ऐसे अ्श्रुष समागम भी .कंजूसजन न तो 
अपने में शांति लाभ ले पाते हैं और न परके लिए कुछ इृष्ट वन पातें हैं । 
ये सब इन्द्रियां अर व हैं। पाया है इन्हें तो इनका सदुपयोग करो | 
मात्र झुपज्ञातृत्वमें विकारका श्रववकाश-यह रूप न तो आत्माको 

प्रेरित करता है कि मुझे देखो और न यदह आत्मा रूपकी ओर जाता है।... 
किन्तु यह तो अपने ज्ञानवलसे जाननेका कार्य, किया करता है| इस 
प्रकार स्वरूपकों जानते हुए इस श्रात्माके ज्ञानविषयमें यद्द नानापरिणत 
रूप आ जायें तो भा जायें, इन रूपोंके आानेसे ये विकार तो नहीं होने . 
चादिये | जैसे दीपक कमरेमें रखी हुईं सभी वस्तुषोके ग्रति उदासीन है तो 
छापने परिणमनसे परिणमता है, अब चाहे परपदार्थ प्रकाशित दो जायें 
तो ही जायें। ये बस्तुवें समी अपने-अपनेमें ही जत्लती है। मात्र उनमें 

निमित्तमैमित्तिक सम्बन्ध है। इतने पर भी यदि रागहवप देता है. तो यह 

सब अज्ञानका प्रताप है | ज्ञानमात्र निज स्वरूपके ज्ञानसें फोई विडस्बना 
' जहीं है। इस अज्ञानमातका _परिद्दार करके सर्वेविशुद्ध सहज स्वरूपकों 


निद्दारें तो यही अंतःपुरुषार्थ इृढ़तम होकर मोक्षके रूपमें परिणत होगा । 
प्रकट भिन्‍नतामें भी धरनुरागकी मूढ़ता--मैया ! रूपके असंयमें शिक्षाकी 
बात- तो कुड सुगम हो रही है । शब्द तो इन कार्नोर्मे ठोकर लगाते है; पर 
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यह कोई रूप इन शआंखोंमें ठोकर मारता है क्या ? नहीं | जेसे कोई जोरसे 
बोले तो कान भर जाते हैं) कानों पर आक्रमण होता है पर इस रूपने 
फभी आंखों पर झाक्रमण फिया क्‍या कि दौड़ कर आए भर आंखमें घुस 
जायें। ये तो जद्दांके तह्टां पड़े हुए हैं और यहां शब्दोंके भनुरागसे कुछ 
कम अनुराग नहीं है रूपके देखनेमें | अपना काम फर रहे हू. ओर कोई 
सामने से निकले) प्रयोजन देखनेका कुछ नहीं है। मगर देखने ही लगते ४. | 
कुछ देखनेकी प्रकृति ऐसी पढ़ी हैँ कि परबसस्‍्तुफी देखे बिना नहीं रहा 
जाता । फोई घरका बावा मानलो इटाबासे आया; अपनी पीठकी गठरो 
उतारकर आरामसे वेठ गया, तो बच्चे नहीं मानते, यतावों चब्वा इसमें 
क्या है ? है कुछ नहीं उत्तके कासकी चीज, पर देख लिया तो उन्हें शांति 
हो गयी। तो देखनेका भी शौक रद्दता हैं । यदहांसे रेलगाड़ी रोज निकलती 
हैं और आप घूमते जा रहे हो रेलकी पदरीके नौचेसे तो आप उस रेल- 
गाड़ी को देखने लगेंगे कि देखें तो इसमें कितने सालगाड़ीके डिब्बे लगे 
हैं। है प्रयोजन कुछ नहीं) पर देखनेकी ऐसी प्रकृति चनी दे कि कुछ प्रयोजन 
न होने पर भी देखे विना नहीं रद्दा जाता । 

रूपमें इष्टानिष्टबुद्धिका फारण श्रज्ञानभाव--यहां रूप कोई भात्माको 
प्रेरणा नहीं करता और न यह झात्मा भी अपने स्थरूपसे भागकर उत्त रूपों 
में प्रवेश फरता । एक ज्ञान ज्ञयका सम्बन्ध है, निमित्तनेमित्तिक भाव है 
आ गए ज्ञानमें। पर इतने मात्रसे विकार तो नहीं आने चाहिएँ। जैसे 
दीपकने मेज कुर्सी घड़े इत्यादिको प्रकाशित कर दिया तो क्‍या दीपक मेज 
कुर्सी) घड़े रूप परिणम गया ? नहीं, तो फिर इस अपने श्रात्माको क्‍यों 
तुम विकाररूप परिणमाते दो ? मकानमें से एक इंट खिसक जाय तो यहां 
आपके चित्तसे सी कुछ खिसक जाता है। जेसे किसी जगह घरमें भाग 
लग जाय तो चित्तके एक कोनेमें भी भाग ज्ञग जाती है। शरे भैया ! 
जेसे दीपक नाना प्रकारके पदार्थों फो प्रकाशित करता है तो भी वद्द दीपक 
अपने ही रूप रहता है अन्य नाना द्रव्योरूप नहीं परिणम जाता है। यों ही 
तुम ४० भी विकृत नहीं दोना चाहिये। होते हो तो इसमें अज्ञात ही 
फारण है। 


अब यह चताते हैं कि जेसे रूपके बिपयमें अज्ञान भावसे यह 
झात्मा हा है इसी प्रकार घ्राएके विषयमें भी यह आत्मा अज्ञानसे 
लगता है । 


असुद्दो सुहो व गंधो ण॒ त॑ भणइ जिमघ मंति सोचेब । 
णय एइ विशिग्गहिउ घाणविसयवागयं गंधं ॥१७७)। 


गन्ध भौर ज्ञाताको स्वतन्त्रता--ये अशुभ शुभ गंध इस आत्माको 
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यह.प्रेरणा नहीं करते कि तुम मुमको सूघो और न यह आत्मा अपने 
पंदेशसे चिगकर घाणके विषयमें आए हुए गंधोंको सघनेके लिए निकलता 
है। अपने ही प्रदेशमें रहकर विषय घिषयी परिणमन हो रहा है। लेकित 
यह जीव अज्ञानवश कल्पना बनाकर अपनेमें रागद्वेष रूप विकार उत्पन्न 
करता है कितने श्रकारके गंध हैं, कितनी सुगंधोंके लिए यह जीब झआासक्त 
रहता दै ? भरे भाई चाहे केसा ही गंध हो, हैं तो वह अजीबका ही 
परिणमत | उसमें तेरे आत्माका क्या जाता है ? तेरा दर्शन ज्ञान) चारित्र 
गुण किसी परपदार्थमें नहीं हैं। इन विषयोंमें तेरा शुण परिणमन नहीं 
है, फिर उन्त विषयोंके निमित्त तू अपना घात क्यों करता है ९ 


गन्धका कुछ विवरण--गंध पघुद्गल्नद्रव्यकी गंध शक्तिका परिणमन 
है । इन ४ विषयोंमें रूप विषय अग्राप्य है अथौत् बह आंखके पास चिप- 
टता नहीं है ओर कद्ाचित्‌ कोई रूप आंखसे चिपट जाय तो उसका ज्ञान 
ही नहीं हो सकता हैं। अपनी अरंखमें लगे हुए अंजनको ये आंखें खुद नहीं 
देख सकता | दपण लेते हैं, दर्पण आंखकी छायारूप परिणमता है । उसे 
देखकर जानते हैं. कि अंजन ज्यादा लगा। यह कार्रोंच लगी। और जब 
आँखे इतनी दूरकी चीजको देख लेती हैं. तो आंखोंसे चिपटी हुई बातको 
ये आंखें क्‍यों नहीं देख पाती हैं ९. नेन्न अग्राप्य अर्थको विषय फरते हैं 
ओर बाकी चारइन्द्रिय प्राप्त र्थतो विषय करती हैं। शब्द कानमें झा 
पढ़े तो चट जान जाते हैं । शब्द न झाएँ तो उसका ज्ञान नहीं द्ोता | यह्‌ 
गंध भी नाफमें प्रवेश कर जाती हैं तब ज्ञानमें आता है । 


गंधका मिंमिसनेमित्तिक सम्वन्धवद्ा विस्तार--आप कहेंगे बाद फूल तो 
ज्ञगा दै गुल्ावके पेड़में, वह तो नाकमें नहीं आता । और उसका जो गंध 
परिणमन है वद्द उसमें ही है फिर यह जाना केसे-जाता है ? तो ऐसा होता , 
है कि फूज्न गंधका निमित्त पाकर पासके पुदूगल स्कंध गंघरूप बन जाते 
ओर उन पुदूगल स्कृघोंका निमित्त पाकंर पासके स्फन्‍्ध गन्धरूप परिणस 
जाते हैं। इस तरदसे निमित्तनेमित्तिक सम्बन्धमें नाकके पासके परमाणु 
में गंध दो जाता है | फिसी 'बीजकी गतिसे अधिक गति है निमित्तनेमि- 
त्िक सम्वन्धकी । विजलीका वह़व जिसका बटन दो मील पर लगा हैं 
, बटन खोलते ही एक सेकेण्ड बाद जलने लगता है। तो बिजली वहां दौड़ 
कर नहीं जाती) किन्तु निमिचनेमित्तिक परिणमनसे बहांका तार विजली 
रूप परिणम कर उजेले में आ गया | 

शब्दका भी निमित्तनमित्तिक सम्बन्धवश विस्तार-- भेया ! शब्दोंकी भी 
ऐसी ही बात है | कोई मुखसे शब्द बोलता है तो ये द्वी शब्द आपके कान 
में नहीं पहुंचते | जेंसे हम यहां बोल रहे हैं तो ये ही शब्द यदि कानमें 


कब्र समयसार प्रवचन पंद्रहर्दा भाग 


पहुंच गए तो ये एक पुरुषके फानमें शब्द जाएँ ओर चाकी १००, २००) 
४०० आदमी तो सुननेसे वंचित रह जाएँ, उन्हें कुछ भी सुनाई न पढ़े । 
यह शब्द ही स्वयं आपके फानमें नहीं जाते, पर इस शब्दपरिणमनका 
निमित्त पाकर पासमें जितनी भाषावगंणाबोंका मेंटर है. वह शब्दरूप 
परिणम जाता है और आपके फानके निकट जो पुदगल स्कंघ है; मापा 
वर्गणा वह शब्दरूप परिणम कर आपके विपयमें आ रहा है। लिमित्त- 
नैमित्तिक सम्वन्धवश जो गति है वह अति तीज्र द्दोती है | 

प्रज्ञानन विकार--यह गंध विषय न तो आत्माक्ो प्रेरित करता हैं. 
कि भुमे सू घो। वेकार क्यों वेठे हो, और न यह आत्मा अपने स्वरूपसे 
चिगकर उन गंधोंको ग्रहण करनेके लिए डोलता फिरता है ।, किन्तु विषय- 
विपयीका सम्बन्ध है, इसका ज्ञानमें गंधविपय आता है; पर इतने मात्रसे 
इस आत्मामें विकाररूप परिणति नहीं हो जाती | यंद्र तो अपने आपके 
परिणमनकी कला है । फिर भी यह जीव उनत्त सव शुभ अशुभ गंधोंको 
सूघकर अपने में इष्ट अनिष्ट भाव लगाता है, रागहप करता हैं; यह सच 
शज्ञानका प्रसाद है | ज्ञानी जीव तो अपने आपके सहज स्वरूपकी प्रतीति 
के वल्षसे अपने स्वरूपके दर्शनमें उत्सुक रहता है । 


'शुभाशुभसहिष्णुताका भ्रस्यास--ये विभाव यद्यपि इष्ट अनिष्ट भावको 
उत्पन्न करते हुए आते हैं. तो भी मूलमें रुचि विपयोंमें नहीं है, श्रात्म- 
स्वरूपमें है। सो जिसके मूलमें रुचि होती है उसके द्वी अनुराग सममा 
लाता है | यह व्यवह्यारमोक्षमार्गके माध्यमसे निश्चय मोक्ष मार्गकों आात्म- 
सातू करने का उद्यम वनाए रहता है। केवल यह अज्ञानी जीब ही अशुभ 
शुभ गंधोंको पाकर रोप ओर तोप करता है । अच्छी वास आए तो द्वाथमें 
ध्रातीमें, मु हमें सवमें फके आ जायेगा और चुरी गंध झा जाय तो नांक 
सरोड़े गे । कमसे कम अपने व्यवद्दारमें तो यह आदत चनाबो कि जितनी 
इंगन्ध आप सह सकते हों सह लो ओर सु न वनावो जितना वन सके | 
यह भी एक विषयोंमें समभावकी अक्रिया है। यहां कुछ थोड़ी सी मलिन 
चौजोंको देखकर बार-बार नाक सिकोड़ना अपने आपकी मलिनताको 
व्यक्त करने वाली वात है। गंधोंमें भी रागहरेष सत करो, ऐसा यहां 
आचार्य देवका उपदेश है । । 

असुद्दो सुद्दो व रसो ण॒ त॑ भणइ रसय मंतति सो चेव। 
ठः य एइ विशिग्गहिद रसणविश्तयमागयं तु रस ।। ३७८॥ 


हा रस भर नाताका परस्पर अ्रनाप्रह--अशुभ और शुभ रस इस आत्मा 
बाय नहीं करता है कि तुम मेरे ररुको क्ेलो और न यह : 
पने स्वरूपसे चिगकर रसके मददण करनेके लिए जाता है, किन्तु 


गाथा ३७८ ४ श्ः 


यह आत्मा अपने श्रापके अदेशमें ठहरा हुआ मात्र जानता है भौर विकार 
'भावमें अपने आपके विकल्पका स्वाद लेता है; किन्तु इस विषय को तो 
' कुछ भी नहीं करता | जब तेरा दशन ज्ञान और चारित्र इस इन्द्रिय-दिषयों 
में नहीं है तो फिर इन विषयोंके खातिर तू अपना घात क्यों कर रहा है ? 


रसादि गुसोंका विवरण--रस पुदूगल द्रव्यके रसशक्तिका परिणसन 
है, जितने भी दृश्य दृष्ट होते हैं, परिणमन विदित होते हैं वे सव किसी 
न किसी शक्तिके द्वोते हैं, कोई भी दशा दीखे तो वहाँ यह जानना चाहिए 
कि इस अवस्थाका स्रोतभूत आधार क्या है ? अत्येक परिणमनका आधार 
गुण द्वोता है | पुदूगलमें व्यक्ररूपसे विद्त द्वोने वाल्ले परिणमन रूपके 
परिणमन हैं, रसके गंधके और स्पशेके परिणमन हैं। रूप नामक शक्तिके 
मूलसें ४ प्रिणमन हैं--काला, पीला, नीला, जाल और सफेद | इन ४ के 
अलावा ओर जितने विभिन्‍न रंग दिखाई देते हैं वे सब इन रंगोंके मेलसे 
बने हुए परिणमन हैं और इन रंगोंकी दीनाधिकता के तारतम्यरूप 
परिणमन हैं। रसशक्तिके मूलमें ४ परिणमन हैं--खट्टा, मीठा; कड़वा, 
चरपरा और कषायला | जितने भी स्वाद हैं और नाना प्रकारके विदित 
होते हैं वे इन स्वादोंके मेलके परिणमन हैं. अथवा इन स्वादोंकी हीनाधि- 
फता के तारतम्यसे परिणत हैं | गंधशक्तिके दो परिणमन द्वोते हैं-- सुगंध 
ओर दुर्गन्‍्ध। स्परशशक्तिके मूलमें चार परिणमन हैं--चिकना, रूखा, 
गरम और ठंडा। पर पुदूगल परमाणु्षोंके पुव्जरूप पुदुगल स्कंघोंमें 
व्यावहारिकता वन गयी है इसलिए चार परिणमन भौर प्रकट हो जाते हैं 
हल्का भारी) कड़ा ओर नरम | एक ही अणु है; वह न तो कड़ा हैं। न 
नरम हैं; न बह हृहका है) न भारी है। दल्का, भारी, कड़ा और नरम तब 
प्रकट होते हैं जब चहुतसे अग॒ुवोका पिंड पुदुगल स्कंघरूप होता है। 


रसके लक्ष्यमें भ्रक्नामनन विडम्बना--प्रकरणमें रसकी वात कही जा 
रही है कि-यह रस आत्माको प्रेरित नहीं करता है कि तुम हमारा स्वाद: 
लो--जैसे कि कोई देवदत नामक पुरुष यश्भदत्तका हाथ पकड़ कर ग्रेरणा 
किया करता दिखना हैं कि तुम अमुक काम करो, तुम्हें मेरी सिफारिस 
लिखना पड़ेधए इस पर तुम हस्ताक्षर कर दी दो। जेसे अनेक .कार्योके 
लिए प्रेरणा छरते हो, इस प्रकूर इस आत्माको रसादिक ग्रेरणा नहीं करते 
ओर जेसे कोई लोहेकी छुई चुम्वक पत्थरके पास खिंचती फिरती है इस 
तरहसे यद्द आत्मा इन तरिषयोंके निकट खिंचा-खिंचा फिरे, ऐसा भी नहीं. 
है; उन्तकों भद्दण करनेके लिए जाय सो भी वात के है, फिर भी. ये. 
अज्ञानी जन इन स्वादोंसें केसा रोष व तोष करते हैं ! सागमें ज्मक ज्यांदा : 
गिर जाय तो थ्ात्ली पटक देते हैं ओर यदि अच्छे स्वादिष्ट व्यव्जन बनें 


श्४ समयसार प्रवचन पंद्रहवां भाग 


तो सारे संक्रट और विपत्ति भूलकर एक इसके स्वादमें ही मग्न दो जाते 
हैं। ऐसे रसके स्वाद रोष ओर तोष इन जीवोंफो क्‍यों आता हद ई इस 
कारण कि यह प्राणी निश्चय कारणसमयसारसे परिचित नहीं ४६ । 
ज्ञानानगदमय आत्मस्थभाषकी इसे श्रद्धा नहीं है। सी अपने आलन्दकों 
प्रकट करनेके लिए वाह्य विषयोंमें दृष्टि डालते हैं और उनमें अनुकूल 
प्रतिकूल कह्पनाएँ बनाकर संतोष और रोप करते है । 


रसका सायाजाल-- कहते हैं ना कि फोई अगर क्रोधमें है, तो भाई 
अभी न बोलों, अमी इसे खूब चढ़िया खिला दो रसीला। तो क्रोध करना 
तो दूर रहो कौर उसकी सेवा फरनेका चिचार वना लैगा। शांत हो णया 
क्रोध | भैया ! यह पता नहीं चलता है कि कहष्ठांसि मीठा लग चेठता है । 
इस मुँ हमें मिठास किस ओरसे आती है और फहांसे चढ़िया लगता हैं; 
अभी तक इसकी अच्छी तरह खोज नहीं कर पाये । फद्दते हैँ कि इस जीम 
की जो टुनक है आगेकी वस बह फिसीसे छू जाय सो ही स्वाद आता है। 
जीभ निकाल कर कोई भी चीज वीचसें धर दें तो स्वाद रंच भौ नहीं 
आता | केसा सम्बन्ध है। क्या सतलव पड़ा है ? यह असमृत्तिफ ज्ञानानन्द- 
सय आत्मा उस रसके बिकल्पमें ऐसा मिठासका अन्लुभव करता है कि जेसे 
मानो आत्मामें मिठास किया गया दो | ; 


श्रात्मा द्वारा रसकी श्रग्राहयता--अच्छा वताओ कोई शआमका स्वाद 
ले सकता है क्‍या ? कोई नहीं के पाता है क्‍योंकि आमका! सुवाद भाममें 
झौर आत्मा तो आकाशको तरद अमूर्तिफ है | तो जेसे आकाशसें झाम 
चखर दिये [तो श्राकाशमें रस चिपकेगा क्‍या ? नहीं। इसी तरह आकाश 
के सानिन्द यद्द आध्मा अमृत है | खूब रस मुं हसे चाटो पर भात्मामें रस. 
चिपक सकता दै क्‍या ? तो रसको आत्मा प्रहण नहीं करता किन्तु 
द्रव्येन्द्रिय और विषयका सम्बन्ध बनना है और ये द्रव्येन्द्रिय ज्ञान कराने 
के साधन हैं| सो इस रसना इन्द्रियसे तो खाली यह ज्ञान करता है, कि 
इसमें मीठा रस है, इसमें अमुक रस है, पर शात्मामें जो सोद्द भरा हैं; 


राग पढ़ा है उस राग सोहके कारण यह आत्मा उसमें भला मानता हैः 
यह बहुत उत्तस स्वाद है| 


सु .04486400 अल सो विलास--भैया ! किसीकी आदत पड़ 
जाय किसी बस्तुके स्राद लेनेक्नी तो चुद्रांपे तक भी नहीं छूटती, ऐसे भी 
बहुत लोग ब्िल्ेंगे । क्रिसीको रबढ़ी खानेडा शौक है तो वह घुढ़ापे तक 
रवड़ी खाना नहीं छोड़ता है ऐसे भी लोग देखे जाते हैं। तो रसका स्वाद 
लेनेमें जो भजुक्ति है वइ केवल अपने ज्ञानानन्द स्वभावके रसके परिचय 
के विना है | कसा हैं यद कारणसमयसार ज्ञातानन्दस्वभाव कारणरवभाव 
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ज्ञान कि जिसका श्राश्रय लेनेसे का्यसमयसार प्रकट द्ोता हैं; शुद्धपर्याय 
व्यक्त होती है, अनन्तज्ञान, अनन्तद्शेन, अनन्तसुख, अनन्तशक्ति प्रकट 
होती है, उसका उपाय है शुद्ध ज्ञानद्शनस्वभावी आत्मतत्त्वका श्रद्धान 
होना | ज्ञान हो ओर उस ही रूप उपयोगमें ग्रहण हो तो इस समाधिके वल 
से अनन्त चतुष्टय प्रकट द्वोता है जो कि अवस्था अत्यन्त दु्लभ है । 

झात्मस्वभावके परिचयरूप वैभवकी उत्कृष्ठता--अपने आपके अन्तरसें 
अनादिनिधान अन्तःअंकाशमान इस स्वभावका परिचय पा लेना, अत्यन्त 
दुलंभ है | तीन लोकके समस्त वेभव भी इसके निकट आ जायें वे तुच्छ 
चीजें हैं। ज्ञानका आदर करो, वेभवका आदर न फरो+ क्योंकि वैभबसे 
तो वर्तमानमें इतना ही फायदा है कि भूखे प्यासे न रहें जिससे संतोष- 
पूर्वक हमें आत्मद्वितका मौका मिले । इतने प्रयोजनके शत्ञावा और जो 
प्रयोजन वना डालना है--मेरी पोजीशन बढ़े, लोगोंमें मेरी इज्त हो। तो 
ये सब उसकी उद्ण्डताएँ हैं। वभव अधिक होनेसे इसको अशांति ही तो 
मिलनेका अपसर है, पर शांति प्रकट दोना कठिन हैं। जिसके पास कम 
घन है वह इस द्वालतमें वड़ा प्रसन्‍न है, ओर कुछ धन बढ़ जाने पर फिर 
उसकी खेदजनफ स्थिति हो जाती हैं, झोर जो आज संसारमें माने हुए 
करोड़पति, अरघपति हैं उनकी तो विचित्र द्वाल्तत हैं आजके समयमें । 
. चारों ओरसे चिंताएँ घेरे हैं।. टैक्स, सरकारी सुकदमें, अन्य :घटनाए, 
घन्त चढ़ाने सम्बन्धी फ्पनाएँ--ये सदा चिंताएं उनके वनी रद्दती हैं । 

- कहिपत रोष तोषका फारण--ऐसी इन वाह्मय व्यासक्तियोंसे इस 

'ज्ञानानन्द्स्वभावी अंतस्तत्त्वकी दृष्टि ऐसे लोगोंको धत्यन्त दुलंभ है। सो 
इस निश्चय कारशासमयसारके बिना यह जीव रसोंमें तोष ओर रोष 
करता है। ये रोष और तोष आत्माके विकार हैं। .इन रोष ओर तोषोंको 
'इन बाह्य विषयोंने उत्पन्न नहीं फिया। ये तो अपने आपके स्थानमें अपनी 
परिणतिसे परिणमते हैं, किन्तु उनका निमित्त पाकर ज्ञान करके फह्पता 
बनाकर यद्द जीव खुद रोप और तोप करता है । ह 

जैसे रसविषयक ज्ञानका इस ज्लेयके साथ अज्ञानके कारण प्रसंग 
बन जाता कै इसी प्रकार स्पर्श परिणमनके साथ इस ज्ञाता ज्ञानरूप परिण- 
सन्तके कारण एफ प्रसंग बन जाता हैं । 

असुद्दो सुद्दो व फासों ण तंभणइ फुससुमंति सो चेष | 

ण॒ य एइ विशिग्गद्िडं कायविसयसागयं फास ॥र०६॥ 

सात्र स्पर्शज्ञातृत्व शरात्मविकारका ्रकारण-ये सुदवने और असुदाबने 
छे लगते हैं, कभी गरम अच्छे लगते हूं) ये सभी स्पश 


| ः | 
रपश!, फभी ठंडे अच । य 
इस आंत्माको यह प्रेरणा नहीं करते हैं कि तुम मेरा स्पश करो ही करो! 
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_> और न कायके विषय भावकों आप्त: स्पर्शका: प्रदण करने के लिए यह 
:>झास्मा अपने स्वरूप दुर्गसे निकलकर उन्हें प्रदण करने जाता है किन्तु 
< बस्तुका स्वभाव ऐसा है कि किसी परके द्वारा: किसी परको रत्पन्न नहीं 
किया जा सकता । प्रत्येक पदार्थ पत्ती ही स्वरूप कंलाके कारण अपनेमें 

'प्रकाशमान रहता है। चाह्मपदार्थ हों त्तो क्‍या। न हां तो कया * जेसे यह 
. दीपक अपने स्व॒रूपसे प्रंकाशमान्‌ रहता. है। इसी प्रफार यहद्द ज्ञान अपने 
“ स्वरूपसे जाननद्वार रहा करता है। अब ज्ञेय पदार्थमें विचित्र परिणमन 


४ 
[] 


* उन क्लेयोंके कारण ही है। वे शेय इस ज्ञानमें रंच भी विक्रिया करनेमें 
“समर्थ नहीं हैं। फिर भी झज्ञानका ऐसा श्रसाद है कि विफार द्वी-विकार 
'अनादि कालसे चला था रदा -है। 


५ “५; आ्ाश्रयभूत वस्तु कलेशका भ्रकारण-शभेया ! सम्यर्दर्शन होनेसे. उस 
:बस्तुस्वरूपक्नी सहिमा अपने आपमें समाए तो ये विकार समाप्त हो सकेंगे। 
/दुख है तो केवल विकारभावका द्वो दुःख है। देखो नेमित्तिक चीज कोई 
7इसकी नहीं है। धन .कस 'हो गया, इसका कुछ डा नहीं है किन्तु 
उतत्सम्बंधी ममताका विकल्प वन रद्दा है। यही हुःख है। बड़े तीर्थंकर 
“चक्रों!न्‍-6 खण्डकी विभूतिको त्यागकर निम्न न्‍थ अवस्थामें रहते हैं, उनके 
: क्या:कोई दुःख है ? यदि दुःख 'दोता तो काहदेकों त्यागते अथवा भूलसे 
'त्याग।भी देते तो फिर. घर चले जाते, . उनके -त्तो जड़े घ्वागंतकी तेग्रारियां 
दोतोंगी घरसे निकला हुआ: वेटा.अब घर आ रहा है। | 
-”” “श्मात्मस्वरूपके श्रवल॒स्वनकी सहिमा--इंस 'वेभवर्मे आनन्द नहीं है। 
आनन्द तो अपने आपके स्वरूपमें है । यह आत्मा तो दीपककी ,तरह 
उंदोसीन है। जेसे दिया जलता-है तो ' जलता है। उसे यह फिकर नहीं है 
कि'में/इन पदार्थोकों प्रकाशित कर दूं / ऐसी उस दीपकको. अपेक्षा नहीं है; 
इसी भ्रकार इस ज्ञाता आत्माको कोई अपेक्षा नहीं है कि में दुनिया भरके 
पंदीय जानू । इसका सदन ऐसा ही सम्वन्ध है किंसारा विश्व जानने में 
थआ जाता है जब यह जीव जाननेके क्षिए “फिरा 'करता है तब इसे ज्ञान 
होता नहीं और जब यह जीव जाननेकी तृष्णा छोड़ देता है तन इसके 
सारा विश्व ज्ञानमें आ जाता है। यह आत्मा स्वभावसे. झानन्दनिधान हैः 
पर निधि इसके तव प्रकट होती है जब निधिकी चाह न हो | ४ 


इच्छाकी भर्थकारिताफा प्रभाव--संसार में भी मनमानी नहीं चलती 
है । जब हम चाहते हैं तब चीज नहीं है, जब हस नहीं चाहते तो बीज 
सीमते-है। सबकी ऐसी हालत है! हम चादें.कि बढ़े विश्वके ज्ञाता वन 
जुरयें: तो नहीं चल सकते हैं। आज देशकी. वागढोर संसाक्षने वालोंमें 
परस्परमें, कलह है, यह इसही से कलह है. कि वे चाहते हैं: कि में नेता 
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: कहृलाडँ। मैं उच्च कहलाऊँ। ऐसी भावना होनेके कारंण उनका' बंल क्षीण 
हो जाता है ओर उससे ऐसे कारंनमें नहीं बन सकते हैं जो नेता केहलाने 
लायक वन सके । जिसे अपनी सुध नहीं) अपनी .पोजीशन नहीं चाही, 
केवल काम चाहा है और उन्नति की धुनि रखता है, अन्य किसी दूसरी 

_ :चीजकी कुछ परवाह नहीं है, न धन संचय करता है; न यश फेलानेका 
“भाव रखता है किन्तु एक धुनि लग गयी है कि में देशकी उन्नति करूँ, 

में अमुक कार्यको अच्छी तरद्द सम्पन्न करूँ एक धुनि केवल लग गयी है 
“उसके ही प्रतापसे बह नेता वत्त सकता :है, पर.शुरूसे ही और कुछ सोच 
' ले तो नहीं वन सकता है । ॥ 

,' सदाशयसे त्याग किये जानेका महत्त्व--घमंकी लाइनमें त्यांगी साधु 
बन जानेमें भी जिसके मृलमें यह आशय रहे कि. हमारा सत्केर होंगा, 
'कमायी घसाईकी किल्लतसे छुट्टी . मिलेगी ऐसा भीतरमें आशय रंखफर 

कोई धंममार्गमें प्रति करता है: तो उसमें प्रगतिके लक्षण और भाव नहीं 
-श्रा पाते हैं ।.जो पुरुष.सम्पन्त होकर भी, किसी-प्रकारका क्ज्ेश नहीं हैं, 
: सव. व्यवस्था है, सम्पन्त होकर भी - उसका त्याग करे,“ समर्थ होकर भी 
चेभवका त्याग फरे तो उसके चित्तमें यद्द वात वंनी रहती है कि जब-हमने 

, हजारों लाखोंकी सम्पदाका त्याग किया ओर घममार्गमें कदम-रखा है तो 
मुझे इन छोटी चातोंकी चाइसे क्या फायदा है ! यह उसमें विशद्‌ शान 
' बना रद्दता है । त्याग.कद्द ते.ही. इसको हैँ कि अपने लिए लौकिक बातें कुछ 
न चाहियें, न यश).न घन, न-ध्याराम) न भोग ओर.इतनी उत्सुकता बनी 
रहें कि सुभमें ओत्मस्वभावका दशेन वना रहे यही तत्त्भूत- है, यहीं में 
'हूं, इसके अतिरिक्त और कुछ भाकांक्षा नहीं हैं+-इतनी, लगनफे साथ जो 
'घुरुष त्यागमार्गमें बढ़ता है उसको सफलता मिलती है । इसी तरह जो देश 
में उन्नति करनेकी धुनि रखकर देशमें चढ़ते हैं. वे प्रमतिके पात्र द्ोते हैं । 
,“ निष्कामकर्मयोगकी विशेषता--भेथा ! निष्कासकर्मयोगका चढ़ा महत्त्व 

है। निष्कास कर्मयोग क्‍या है ९ क्वामनारहित कोौये करसला+ उसके फल्में 
कुछ न.चाहना। निष्काम कर्मयोगकों और लोग भी फहते हैं और जेन 
सिद्धान्त भी फद्द्ता है पर फरक इतना आया 8 जब प॒न्यत्र निष्कांस 
कर्मयोगकी प्रधानता दी गयी,- इससे दी मुक्ति है तो जन सिद्धान्तमें 
निष्कास कर्मयोगकों ढाल वतायी गयी । झुख्यता दी गयी है ज्ञानाजुभूति 
की | दूसरी जगह कुछ कास करना, एक ईश्वरके नामपर करना, ईश्वरके 
लिए सापना वह काम यद्द उद्देश्य वताया गया है। तो जन सिद्धान्तमें 
विप्य कपायसे वचनेके-लिए .निष्का/क्मयोग करना यद्द वताया गया है 
तो निष्कासकर्मयोगमें जब कि अन्यत्र कर्मयोय को प्रधानता है। निष्काम 
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को धीरे बोलते हैं तो यहाँ फ्मयोगकी गौणता हैं. और निष्कामको तेजी 
से बोलते हैं। कामतारहित बृत्ति होनी चाहिए । 


जाताकी उदासीनता--यह आत्मा समस्त परपदार्थोके प्रति उदासीन 
है। जो विषयोंके प्रति राग और ह्वंघ उत्पन्न होते हैँ वे सब अज्ञान दे । 
हे आत्मन्‌! तेरे कोई गुण अचेतन विषयोंमें नहीं हैं। फिर उन अचेतन 
विषयॉमें तू क्‍या ढू दृता है ओर उनके निमित्त क्या घात करता है! अपने 
आपको संभाक़) अपने आपके गुण्णोंकी दृष्टिसे इन गुणोंकी रक्षा है और 
चाह्मपदार्थो्में ऐसा फरनेके द्वारसे इस आात्माका घात है। विषयकपायों 
विरास लो ओर निविकहप, निष्कपाय ज्ञानसात्र अद्देतुक इस कारण- 
समयसारकी उपासना करो। जैसे किसीको क्रोध आता हो, दूसरे पर 
क्रोध करे, और अपना अपराध न विचार सके तो कोई तीसरा च्ष्टसाक्षी 
पुरुष ही जामता है कि यद्द व्यर्थ ही क्रोध कर रद्दा है। इसी प्रकार धिषयों 
फे लोलुपी पुरुष अपने आपके अपराधको नहीं पद्दिचान सफते हैं। यह 
ज्ञानी संतोंकी वाणी दी कही जा रही है कि ये विपयकपायके लोलुपी 
अपने आपको भूलकर संसारगर्तमें गिर रहे हैं। अपनेको भूलकर यहद्द 
जीव आप ही विकल्प करता है । 


परसें श्रात्मक्रमका फुफल--एक छोटा फथानक है कि. एक जंगलमें 
एक शेर रइता था। वह प्रतिदिन वहुतसे जानपरोंको मार डालता था। 
सभी जानपरोंने सलाद की कि अपन लोग वारी-चारीसे उस सिंहके पास 
पहुंच जाया करेंगे जिरूसे सभी जीव निःशंक द्वोकर तो रहेंगे। सो सभी 
जीव बारी-वारीसे उस सिंहके पास पहुंच जाते थे। इस तरद्द बहुत जान- 
बर सारे गए। एक दिन एक लोसड्ीको वारी आयी | सोचा फि अब तो 
मरना दी है सो कुछ अपनी फला खेलें, सो मान लो पहुंचना था ८ चजे 
और पहुंची १० बजे | सिंह गुरसेसे भरा हुआ बेठा था । लोगड़ीसे गुस्से 
में आकर पूछा कि तू इतनी देर करके क्‍यों आयी ? सो वह कद्दने लगी 
कि महाराज हमें रास्तेमें एक बहुत चड़ा मुकावला करना पड़ा दूसरे सिंह 
से। मेने बढ़ी सिन्‍नत की कि अपने साहिकके पास हाजिरी दे आझँ, फिर 
लौटकर आऊंगी तव खा लेना । इस तरहसे उस सिंहसे चचकर आयी हूं। 
दूसरे सिंदकी बात सुनकर उस सिंदको और क्रोध आ गया। बोला) कहां 
है वह दूसरा सिंह ? वद्द लोमड़ी तो चाहती ही थी कि किसी तरह चले । 
सो लोसड़ी उसे एक कुवेंके पास ले गयी. और चोली महाराज ! यह देखो 
दूसरा सिंह आपके भयसे इस छुवेंसें घुस गया है। सिंहने मांककर देखा 
तो उसीकी परछाई उसे दिख गई। सिहदने दद्दाड़ मारी तो भ्रतिध्वनि हुई 
अब तो गुस्सेमें आकर वह सिंद उस कुवेंसं फांद, गया और मर गया। 


* गाथा रे८०-३८१ २६ 


लोमड़ी चली आयी | इतना द्वी तो काम उसे करना था। तो जेसे भ्रम 
करके शेरने जान दे डाली; इसी अकार श्रम करके ये जगत्‌के जीव इन 
विषयोंमें अपना घात किया करते हैं । 


असुद्दो सुद्दो थ गुणों श त॑ भणइ घुज्क मंति सो चेष । 
ण य एड विणिर्गहिएं बुद्धिविषयमागयं तु शुर्ण ॥श८०॥ 
असुहं सुहं व दव्बं शा तं भणइ छुज्क मंति सो चेव | 
ण॒य एइ विशिग्गहिं बुद्धेविसय मागय॑ दब्बं ॥१८१॥ 


पूर्वोक्त विषयोंके अ्रसम्बन्धता उपसंहार--पहिले कथनमें पंचेन्द्रियके 
सम्बन्ध वर्णन किया था कि ये विषय अत्यन्त भिन्न परिणमन हैं | विषय 
श्रात्माको आभश्रद्द नहीं करते कि तुम हमें सुनो; देखो; सू घो। चखो या छुबो । 
ओर न यह आत्मा ही अपने प्रदेशले चिगकर अपनी अंतःप्रक्रिया छोड़ 
कर इन विषयोको ग्रहण करने के लिए जांता है क्‍योंकि बस्तुका स्वभाव 
ही ऐसा है कि किसी परके द्वारा कोई परपदाथ उत्पन्न नहीं किया जा 
सकता | बे विषय तो अपने परिणमनसे परिशणामते हैं और यह आत्मा 
अपने से वरूपसे परिशमता है और अपने-अपने स्वरूपसे परिणमती हुई 
स्थितिमें ये विषय ज्ञेय वनते हैं; यहं ज्ञाता ज्ञाता बनता हैं, यहाँ तक तो 
कोई वात न थी पर जो रागह्वषक्की वृत्ति जग जाती है इससे वरवादी है 
उसमें अज्ञान कारण है| इस प्रकार विषयोंके सम्बन्धमें निर्देश किया । 


द्रव्य गुखका व ज्ञाताका परस्पर श्रनाग्रह-अब“ गुण और द्रव्यके 
सम्वन्धमें,वताते हैं. । यह जीव परशुणोंकी और परद्॒व्यॉको जानता 
ओर वहाँ गुण या द्रव्य कोई इस आत्मासे प्रेरणा नहीं करते--जेसे कोई 
किसी पुरुषका हाथ पकड़ कर कह्टे कि अमुक काम करो) इस तरह ये गुण 
और द्रव्य आत्मासे आग्रह नहीं करते हैं. कि तुस मुझको जानो । जसे ये 
- घटपट आदिक दीपकको आग्रह नहीं करते कि सुझे प्रकाशित करो। और 
ऐसा भी नहीं है कि यह दीपक अपने स्वरूपसे आगे चढ़कर वाह्मपदार्थो 
को प्रकाशित करने चला जाय | इसी तरह यह भी नहीं है कि यह आत्मा 
अपने स्वरूपको छोड़कर, अपनी खरूपबृत्तिकों छोड़कर अपने ही इस 
बिकल्पात्मक ही सही परिणमनकों तज्कर वाह्मपदार्थ भद्दण करनेके लिए 


जाय, ऐसा नहीं है । 

परके हारा परके श्रद्भीकरणका अ्रभाव--देखो कितनी अद्भुत वात हैं 
कि भोजन कर रहे हैं, रस ले रहे हैं. बढ़ा आनन्द मान रहे हैं? फिर भी 
वहाँ झात्मा अपने स्वरूपप्रवर्तेतससे आगे कदम नहीं रख पाता कि रसको 
छू लेवे । रखको यह भदण नहीं कर प/त॥ किन्तु भीतर अज्ञानस्वरूप हो 
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गया ना तो भी क्या हुआ ? इसकी प्र$ता तो देखो, ऐसी सामथ्येसे उस 
रसका स्वाद लेता है कि मानो पह परबस्तुको भोग रहा होः कि 
पर, परकी जगह है, आत्मा आत्माकी जगह है। फोई सम्बन्ध गा द्द 
रहा है। यह जीव जब परवस्तुके गुणोंकों जानता हैं तो वहाँ मी उन 
गु्णोने इसको यद आग्रद नहीं किया कि तुम खाली मत बठो) हसको तुम 
जानो और न यह आत्मा दूसरे पदार्थेके शुणोंको जाननेके लिए गया 
किन्तु वस्तुका स्वभाव ही ऐसा है कि अपने आपमें अपनी योग्यतासे 
परिणम रहे परके द्वारा परका उत्पादन नहीं दो सकता ।.यह ज्ञाता भाव्मा 
चूंकि ज्ञानस्वभावरूप है झऋतः जाने विना रह नहीं सकता। बद्ध तो जाना . 
ही फरेगा। झव जानते हुए कि स्थितिमें ये गुण झेय हो गए, बदां तक तो 
ठीक बात थी किन्तु जो रागद्देष उत्पन्न हो जाते हैं वह सब श्रज्ञानकी 
महिसा है । 


धर्मंचचर्मे भी ऋगड़ा हो जानेका कारण--कोई द्रव्यानुयोग जेसे ज्ञान 
और वेराग्यके विषय वाली चर्चाकी जा रही द्वो। उस प्रसंगमें गुणोंके 
स्व॒रूपकी पद्धतिसे किसी समय कोई मतभेद हो जाय तो गुणों की चर्चा 
करते-करते कषाय जग जाती है, फलद् हो जाती है, यह अज्ञानका परि- 
णाम है। गुणोंके सम्बन्धमें जो जानकारी वतायी जा रदी है। उस विकल्प 
में इस मोहदीको आत्मीय बुद्धि हो गयी है, झ्च सेरा यदि यद्द मत स्थिर 
नहों रह सकता तो हमारा ही नाश हो जायेगा, ऐसा अपने विकहपोंमें 
आत्मसबस्वंका जोड़ किया है यद्दो तो राग झओर द्वेषका उत्पादक हुआ | 
रागद्वष वृक्षकी शाखाकी तरह हैं ओर मोद्द जड़को तरह है। बिभाव वृक्ष 
की शाखायें ये कषाय हैं और विभाव वृक्षकी जड़ सोद्द है | जैसे जड़ पानी 
मिट्टी आदिका आहार लेकर शाखाबोंको पहलबित बनाए रहती हैं, उन्हें 
झुरभाने नहीं देती, इसी प्रकार ये बिभाव मोह भाषके द्वारा परबस्तुबोको 
अपनाकर इन रागइबोंकी पहलवित बनाएं रहते हैं, रागढप को सूखने 
नहीं देते हैं। तो सब ऐचोंकी जड़ तो मूल्में मोहभाव है । 


मोहोत्माद--भैया ! यह मोदका नशा ऐसा बिचिज है कि एक मिनट 
भी उतरता नहीं है। और नशा जो खाने पीनेसे बनते हैं वे कुछ समय 
को रहते फिर उत्तर जाते हैं, पर मोहका लशे कितन्ना विचित्र है? घर 
होगा तो घरमें मोहका नाच चलेगा और संदिरमें होगा तो मंदिरमें मोह 
का नाच चलेगा । जायेगा कहाँ प्रक्रियांसेद हो गया। घर्में तो बिला 
मायाचारके सीधी वेबकूफी करके मोह किया जाता है और मोह जब वसा 
हे ै तो मंद्रिमें मायाचार करके अन्तर में भोहका नाच कराया जाता 
है। घरमें तो सीधे ही प्रेमकी वात फट्द कर अपत्ता कर मोह कर जिया 


नी 
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जाता है और मंदिरिमें मोहीको मोहका रंग जिस पर चढ़ा है, वाहरमें 
में ऐसा करना पड़ता है फि लोंग जानें कि अब तो शायद यह घरमें ज्यादा 
दिन न रह सकेगा, इसे बेराग्य हो गया है। बड़े गान तानसे पूजन फेरता 

/ अ्रखिं मींचकर बड़ी देर ध्यान लगाया जाता हैं। सोहका रोग जिसपर 
चढ़ा है उसकी बात कह रहे हैं। भगवानसे सोक्षकी आ्र्थना की जा रहीं है 
कि हे अभो ! मुझे इस कारागार से निकाल दो लेकिन अन्तरमें मोहभाव 
दी पुष्ट किया जा रहा है । खबर घरकी है, वेभव और घन सम्पदाकी ही 
मनमें चाह लगी है, और यह नाटक भी घभव बढ़े इसके लिए किया गया 
है । . जहाँ यह वेभववृक्ष मोदकी जड़ द्वारा परपदार्थोकों आहत करके इन 
रागद्वेष शाखाबोंको पह्लवित किए रहते हैं । 


विकल्पोंका श्रद्भीकरण मूल व्यामोह-मोहका नशा जहाँ भी उतर 
जाता है, घरमें कोई समय उतरे; चाहे मंदिरिमें उतरे, चाहे सफरमें 
उतरे तव उसे विश्राम मिल्लेया, आनन्दका अछुभव होगा। तो शुण 
सम्बन्धी ज्ञान करके भी; चर्चा करके भी, जानकारी बनाकर भी घिधाद 
उठता है; मंगड़े हो जाते हैं, मनमुटाव हो जाता हैं, पार्टीबंदी चन जाती 
है, ये सव अज्ञानके ही नाच हैं। गुगविषयक ज्ञान करके उस ज्ञान- 
विकल्पमें आत्मसबेस्वका जोड़कर लिया गया है; यद्द है मोहका रूप । जेसे 
कोई घरविषयक विकल्प करके उस विफह्पको अपनाता है तो वह लोकमें 
प्रकट मोद्दी कद्दा जाता है। इसी प्रकार गुणद्रव्यविषयक अर्थ विछत्पमें 
झात्मीयता, मसता करके इतना ही मात्र में हूं; सहजश्ञान स्वरूपकों भूल 
जाता है ओर इन परमाबोको अपनाता हैं धद्द भी मोही हैं । 

सर्वप्रसंयोंमें स्वरूपकी परसे भ्रतद्रं पता--चस्तुतः घर आदिक परसे 
कोई सौद्ध कर द्वी नहीं सकता। कुट्ठुग्व परिवारमें मोह फरनेकी किसी 
जीपमें ताकत नहीं है क्योंकि किसी परवस्तुर्में मोह किया ही नहीं जा 
सकता है। मोदी जीव तो परवस्तुषिषयक करुपनाएँ बनता करके मोदी 
चनते हैं । घरको अपना वना ही नहीं सकते | यदि मिथ्यादृष्टि श्रज्ञानीजन 
घर परिवारकों अपना चला लें या इनमें सोह कर लें, इसमें अपना परिण- 
मन कर लें तो ये तो भगवानसे भी कई गुणा शक्ति वाले हो ० । यद्द मोही 
अपना काम कर रा है और परपदार्थ अपना काम फर रहे हैं। अनादि 
से ज्रेकर अब तक यह जीष कुयो नियोंमें भटका; नाना उपद्रवचोंमे प्रस्त बचा 
लेकिन यह यद्द ही रह्य ! भत्ते ही विकल्प किया पर यह पिकत्परूप हो 
परिणमता हुआ रहा, परका कुछ नहीं किया । ह 

: परकीय गुस द्रच्यके साथ ज्ञाताका मात्र ज्ेयज्ञायक सम्बन्ध--यह ज्ञाता 

गुणका भी कुछ नहीं करता/ केवल ज्ञेय ज्ञायक सम्वन्धधश उन परकोय 
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गुणणोंको जानता है और साथमें लगा हुआ दो बिमाव परिणमन तो इनके 
सम्वन्धमें अपनत्वकी बुद्धि करता है । शुण कहते हैं. द्रव्यके शक्तिमेदको 
ओर द्रव्य कहते हैं. उन शक्तिके भेदात्मक पुव्जको | द्रव्य गुण जसे पवित्र 
तत्त्व जिनसे कोई विगाड़ सम्भव नहीं हैं। _मारे प्रसंगको जो मलिन नहीं 
बनाते, ऐसे द्रव्यगुणके सम्बन्ध भी यह जीव ७ज्ञानवश इष्ट और 
अनिष्ट घुद्धि करके अपनेमें विकार उत्पन्न करता है। ज॑से कोई परिजन 
ओऔर बेभव्मे इष्ट अनिष्ट युद्धि वर द्वी नहीं सकता, कसा ही तीत्र मोह हो 
क्योंकि परवस्तुके द्वारा परवस्तुका उत्पाद नहीं किया जा सकता, किन्तु 
बाह्य विषयोंके सम्वन्ध्में जो जानकारी की और असुद्रावने छुहवनेपन 
की अपनेमें तरंग की, उस ही में इष्ट ओर अनिष्ट बुद्धि है, परमाथतः 
चाह्य पदार्थ कोई भी इष्ट अनिष्ट नद्ठी है। अपने ही परिणमनसे इष्ट और 
अनिष्ट माना करते हैं । 


बाह्य पदार्थमें स्वयं इष्टत्व व श्रनिष्टत्वका श्रभाव--सेया ! चाह्य पदा्धे 
कौन तो इष्ट है ओर फोन अनिष्ट है ? कोई निर्णय दे सकता है क्‍या 
वताबो नीमकी पत्ती इष्ट है कि अनिष्ट ? आपको तो अनिष्ट है पर ऊँट 
को इष्ट है और आपको मिठाई इष्ट है या नहीं ? इष्ट है, पर किसी 
पित्तकी वीमारी वाज्नेको अनिष्ट है | उसे मिठाई खिलाई जाय तो दह् फेंक 
देगा। तो किसी परपदार्थकों भाप इष्ट मान सकते हैँ कौर किसीफों 
अनिष्ट, पर वस्तुतः न कोई परवस्तु इष्ट है भौरन अनिष्ट है। जिसे 
कठ्पनासे मान लिया कि यह मेरा मित्र है वह तो आपके लिए इष्ट हो 
गया और जिसे मान लिया कि विरोधी है घह आपके लिए अनिष्ट हो 
गया। यह ज्ञाता तो स्वरूपसे जानता है। रवरूपसे जानते हुएके असंगमें 
ये गुण और द्रव्य कमलीय और अकमनीय बनकर ज्ञानमें आ जाते हैं 
पर इतने मात्रसे ज्ञानमें विकार नहीं होना चाहिए था, किन्तु द्वोता है 
विकार | इसमें कारण अज्ञानभाव हैं | 


ज्ञेय भौर ज्ञाताकी स्वतन्त्रता--दीपक केस उदासीन होकर अपनी दो 
एक अंगुलकी ज्योति्में टिमटिमाते हुए अपना कास करता है याद कमरे 
में कोई फूटे घटादिक धरे द्वों तो क्या दीपक उन्हें मत्ता करेगा या रूठ 
जायेगा कि हमारे सामने फूठे घड़े मत धरो ? बह तो उदासीन है | जो 
समक्ष आये बह्दी प्रकाशित दो जायेगा। फूटा घड़ा प्रकाशित होनेसे कहीं 
दीपक नहीं फूट जाता । किन्तु यहां देखो तो मकान थोड़ासा गिरे तो यहाँ 
दिल गिर जाता हैं। सकानके क्रिसी खूटमें आस लगे तो यहाँ दिल्लके 
किसी खू टमें आग लग जाती है। तो जेसा दीपकका और प्रकाशका 
परस्परमें अ्रकाश्यप्रकाशक मात्र सम्बन्ध है, तेसा ही सम्बन्ध तो इस 
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ज्ञाताका और इन समस्त ज्ञेयोंका हैं । ये ज्षेय शञानमें आते हैं तो आने दो, 
, स्वरूप परिणमन ही ऐसा है, पर यह शषेय बाहर वाहर रहता हुआ ज्ेयमें 
आता है। अन्तरमें मिलजुल करके ज्ञेयमें नहीं आता हैं। जानने मात्रके 
. कारण इस ज्ञाताको विकृत नहों बनना चाहिए, पर वन रहा है। यह 
आफत तो सामने ही दिख रही है। इस आपत्तिका फारण केवल अज्ञान 
साव हद 8+. ह॒ | हर $.- 
स्वरुपविस्मृतिमें व्यर्यंकी उद्ण्डता-बह झ्रज्ञान भाव क्या हैं ? में ज्ञान 
. मात्र-हूं, में ज्ञानशक्ति सात्र हूं, असम्वद्ध हूं; अवद्ध हूं; अपने द्रव्य, क्षेत्र) 
. काल भावसे परिपूर्ण हूं, मुकमें किसी अन्य द्रव्य/ क्षेत्र, काल, भावरूप 
प्रवेश नहीं ओर न होगा--ऐसा सबसे न्‍्यारा और. सदा अपने गुणोंमें 
समर्थ सत्त्व:रखता हुआ स्वतंत्र हूं। ऐसे माने बिना जो हमारी स्थिति 
बनती है वह सब अज्ञानभाव है। क्‍या होगा इस.व्यरथंकी उद्ूढताका फल 
जिसमें न कुछ आता है, न कुछ जाता है, न इनसे , मेरेकों आगेकी कुछ 
सहूलियत मिलती है, कोर्रा श्रम दी श्रम है | वह्कि जितनी खुशामद अपने 
'लड़केफी की जाती है. एससे :सोलह॒बाँ..आग:,भी: खुशामदः,किसी दूसरे 
लड़के की करें तो व्यावहारिकतामें भी बह दूसरा लड़का चहुतःझअधिक 
मान क्ेगा और,घरके:लड़केकी खुशामद भी : बहुत की जाती है। फिर भी 
'ऐहसोन-माननो तो दूर रहा बह तो जानता है कि यद्द तो इनका फास ही 
था। यद्द तो अपना.ही काम कर. रहे हैं ।, जीवनमें भी जिससे कुछ नहीं 
मित्रता, मृत्युके वाद तो साथ देंगे दी क्या ह | ८... 

, _. प्रज्ञानके त्याममें ही भलाई-भेया | यह यथाथे बात समभनेके लिए 
कही जा रदी है; जिनके लिए आप अपना-तन, सन। धन। वचन अर्पित 
कर रहे हैं वे भापके लिए कुछ न होंगे। इस .तन। मन्त ; धन। बचन का 
उपयोग परके उपकारके लिए हो तो इनके पानेका कुछ:लाभ भी है। यदि 
तन; मन; धन वचनका उपयोग केवल घरके चार जीवबोंके लिए दी रद्दा तो 
इस समतासे तो अपनी वरंबादी दी हैं। इस अज्ञानमें रहकर कहां तक 
समय गुजार्रा जा सकेगां ? अनेक - परिस्थितियां भ्ार्येगी संयोग ईकीः 
वियोगकी, बीमारीकी, उनसे कौन बचा सकेगा ? थद्द तो सब ढुःखोंका घर 
है । दुनिया ढुःखोंका घर नहीं; यद्द जो अज्ञानका मंतव्य है..धही ढुःखोंका 
धर है। दुनियाके फिसी भी पर सच्वसे मेंरा छुछ चिगाड़ नहीं है । 

'.. उपयोगमें विश्वविकल्प भरनेसे बरबादी--जेसे पानीमें नाव तेरती है 
तो उससे कुछ नावका बिगाड़ नहीं है, पर नावमें पांनी आा जाय तो उस 
नापका विगाड़ है। इसी तरह यह - मेरा उपयोग लोकरूपी सागरमें तर 
रहा है। इससे कुछ आत्माका विगाड़ नहीं होता, पर इस उपयोग-लांवमें 
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ये लोकके पदार्थ इष्ट अनिप्टं यह समस्त तरेंगांमय जलसमृह यदि प्रवेश 

कर जाय; भर जाय-तो यद्द उपयोगकी नाव ड्व जायेगी। डृवी दी है। 

जैसे डूबी हुई नाव जलके भीतर द्विलती डुलती चक्कर खाती रद्दती है 

इसी तरह इस बिश्वर्में डूबा हुआ यह उपयोग यद्द आत्मा नीचे दी नीचे 

पड़ा हुआ च॒तुर्गेतियोंमें ठोबर खाता हुआ क्लेश पा रहा है-। उपमोगमें 

जो इसने अलावज्ा भर रखा है-- घरके कुटुम्वको, घन वेमवफों जो इसने 
भर रखा ,है उससे यद्द डूब गया है भर ठुःखी हो रद्दा है । 


शुद्धस्वेरूपकी, दृष्टि करके बिश्वको उपयोगसें भरनेंसे .हानिका भभाव-- 
कदा चित्‌ यह स्वरूपहृष्टि करके सव जीवों को . अपने चित्तमें भरले तो न 
२५ ० | हक £़ ये 
डूबेगा। जैसे नावमें कहते हें कि केघल एक भी पापी बेटा हो तो लाव 
डूब जाती है। ऐसे ही इस उपयोगमें जो पापी लोग चेंठे हैं. उनसे यद्द 
उपयोग डूब रहा है। बाकी झादमी जिन्हें, श्राप-गैर मानते हैं झापकी 
निगाहमें उन्तके साथ ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध रह सकता हैं । तो जब जौ ज्ञेय 
'मात्र रह सके वे आपके बाधक ज्ञेय नहीं हुए और जिनमें इष्ट अनिष्ट बुद्धि 
'कैरके ज्ैय चेताया है, जिनका मन रखंनेंके लिए नाना :चेष्टाएँ करते हैं। 
'रूठ जायें तो मनाते हैं और शक्ल “देखते रददते हैं कि यह खुश रहे । 'ज्ञ 
'जानें कितना वोक यह ज्ञा हुए अपने को उनके चोमसे डुवा रहे है। ये 
य, श्षेय ही रइते तो कोई विगांद न था। पर जहाँ रागठेपमय अ्रज्ञान भाव 
वन्ता उससे ही.यह.जीव अपना घात किए जा रहा है । 


शानी प्रक्ञानीकी दृष्िसे सिद्धान्तविवेचनाकी पदति--पहिले वंधाधिकार 

में यह बताया गया था कि रागहेंपादिक परिणामोंका यह जीच कर्ता नहीं 
किन्तु पेरद्रन्यीके द्वारा उत्पन्न होता है और स्फटिकका दृष्टान्तःदिया 
गया था क्षि जेसे एफटिकर्मे लालिमा स्फटिकसे नहीं उत्पन्त होती है किन्तु 
बह उपाधिभूत डांकके द्वारा उत्पन्न द्वोता “है, बहाँ तो यह बताया झौर 
यहाँ यह चतत्ा रहे हैं कि रागादिक अपनी ही * बुद्धिके दोषसे उत्पन्न होते 
किसी परद्रव्यके द्वारा उत्पन्न नहीं होते 'विपथोसि था कर्सोंसे या देद्द 
से ये सगादिक उत्पन्ल नहीं होते, ऐसी परस्पर विरोधकी चात कहनेमें 
मम क्या है वहाँ रहस्य यह है कि वंधोधिकारमें ज्ञानी “जीवकी मुख्यता 
वताया था कि इस आत्मामें रागादिक नहीं हैं। आत्मांके स्थभावसे 
रागादिक नहीं द्वोते हैं किन्तु उपाधि जेंसे स्फटिकर्मे रंग उत्पन्त करदे, 
इसी प्रकार कर्म उपाधिके स्वभावसे ये रागांदिक होते हैँ। , ऐसा कह कर 
शुद्ध चित्तसयरूपको एकदम इृष्टिमें ले जानेका प्रयोजन था और इस 
मकर मेँ ज्ञानी जीवकी मुख्यतासे कद रहे हैं। जो अज्ञानी जीव चाहा 
पदार्थोंसे ही अपने राग और सुख दुख आदिकका कर्ता मानता है और 


गाधा रेष्दध - 
कप ह ३ - -०9.,- हा 
कह कप है अपराध न मानकर बुरे पंदा्थकी अपराध: 
488 के अमुक विषयके कारण ये मेरेमें | ख हुए, उस अज्ञानी., 
जीवको सम्बोधने के लिग्रे यहां यह बताया जा रहा है.कि-किस़ी विषय या. 
देहादिकसे रागादिक उत्पन्न नहीं होते; ये तो अपनी बुद्धिके-दोषसे हुए.हैं- 
जय व ज्ञाताकी स्वतंत्र परिणति--भैया ! देन ज्ञान, चारित्र फ्रिसी 
अचेतन अथ्थें, देहमें नहीं है फिर उन विधयादिकके निमरित्त क्या घात 
: करते हैं।जो जीब अपने सुख दुःख रागद्ेषके होनेमें परवस्तुकों.ही कारण 
3७६28 वह कभी मोदके सकटसे दूर नहीं हो सकता है। क्योंकि उसे 
अपने आपके शुद्धस्वरूपका बोध नहीं है। इस श्रसंगमें वात यों है कि 
- जसे चाह्य पदाथ घट; पृ, मेज कर्सी आदिक, कहीं देवदत यज्ञदत्त को 
जेसे हाथ पकड़कर कॉये कराता है इस तरह ये वाह्मपदार्थ आत्मा पर 
: जवदस्ती नहीं करता है । जेसे दीपक पर-ये' पदार्थ जंवरदंस्ती नहीं फरते 
कि तुम हमको प्रंकाशित.करो और न यह दीपक ही उन चाह्मपदार्थोमें 
अवेश कर भ्रहण करने.के लिए जाता है। जेसेकि कोई सई चुम्चक लोहेके 
प्रति उसे प्रहण करनेके लिए जाती हैं, इंस तरह यह उर्पयोर्ग किसी बाह्य 
पदाथको म्रदण करनेके लिंए नहीं जाता है। .' 2 
वस्तुस्वभाबकी 'नुर्ल्यता--अया ! ' वस्तुका स्वभाव ही ऐसा है कि 
परके द्वारा पर उत्पन्न नहीं किया जा सकता । निमित्तमेमित्तिकु ,सम्वन्ध 
केवल है सो वाह्मपंदा्थें घटपड आादिक हों तोम दो तो, ये वाक्षपदार्थ 
अपने स्वरूपसे ही प्रकाशमान दौते हैं शा दब घटादिककी विचिन्नता 
से नाना प्रकारके सुन्दर-असुन्दर लम्बे चौड़ें भंदृदे वे पदार्थ इस दीपकर्मे 
ब्रिक्ार करंनेके लिए नहीं आते हैं। इसी प्रकार ये चाह्य पदार्थ सं रूंप। 
रसः गंध, स्पर्श गुण और द्रव्य ये आत्माको ऐसा -आम्रह नहीं करते कि 
तुम सुमको सुनो; मुझे देखो) मुझे सूघो, सुफे चखो! मुमे छुबो अंथवां 
मुझे जानो, ऐसा आत्माको अपना ज्ञान करानेके लिए आग्रह नहीं करते 
ओर न*यद आत्मां द्वी अपने स्थानसे च्युत.होकर उन पदांथोंकों जाननेके 
लिए जाता है । वस्तुस्वभाव ही ऐसा है कि उनमें निम्ित्तनेमित्तिक सम्बन्ध 
है किन्तु किसी एकके द्वारा कोई दूसरा उत्पन्न नहीं किया जा सकता है । 
कोई प्रदार्थ किसी दूसरे पदार्थका छुछ नहीं होता, यह 8! तो अपने 
स्वरूपसे जाननमात्र दोता है । ज्ञान तो जाननेफा स्वभाव लिए हुए है। जो 
जानने सं था गया आ गया, ज्ञान त्तो अपने स्वरूपसे  जाननहार रहता 
है | सो बह्तुके स्वमावसे नाना परिणमनको किए हुए ये बाह्य पदाथ 
सुन्दर हों या अछुन्दर हों, ये ज्ञानके विकारके लिए रंच भी नहीं है । 


स्वभावके श्रपरिचयका महादोष--जैसे दीपक अत्यन्त उदासीन हैं 
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इसी प्रकार यह आत्मा भी परके श्रति अत्यन्त उदासीन हैं, फिर भी जो 
रागहेप होते हैं बह सव अज्ञानका स्वरूप जंच रहा है। जो जीव निश्चय 
मोक्ष मार्गरूप निश्चय कारणसमयसारकों नहीं जानता और व्यवद्दार 
मोक्षमागेंभूत व्यवद्दार कारणसमयसारको नहीं जानता बह अपनी बुद्धिके 
दौधसे रागटेघरूपसे परिणस रहा है। इससें शब्दादिक विषयोका कोई 
दूषण नहीं है। दुषण तो हमारा स्वयंका हैं । . 

, बुद्धिगत दोषकी .घातव्यता--एक. कहावत है फि.गणभेसे न जीते तो 
कुम्द्ारीके कान मरोरे | एक कुम्हारकों गधेने दोलती मारी तो उसे गधेके 
कान मरोरने कठिन हो गये क्योंकि वह काटता भी था भौर लात मारने 
बाला भी था। सो गधे से न जीत सका तो उसने कुम्दारीके कान मरोर 
दिये। क्रोध तो भजाना ही था | अपनी चुद्धिकां दोष तो दूर नहीं|किया 
जा सकता और वाह्य पदार्थोंके संग्रद्द विभ्रह करनेका यत्न किया जाता कै 
सो ये विषयगत पदार्थ आत्माको क्‍लेश नहीं पहुंचाते, राग नहीं पहुंचाते 
क्योंकि उन पदार्थो्में अपना शुर है दी कुछ नहीं) फिर भी जो यह दुःख 
मच रहा है; इस पर आचारयदेष खेद प्रकट करते हैं। . 

' एंये तु जाशिझुण उचसमं - शेष गच्छई विमृद्दो | 

शिरगहमणा परस्स य्‌ खय॑ च छुद्धि सिषमप दो ॥३८२॥ 
स्वमहिसाके स्क्ानसें परका झोकषसा-- ऐसा  ज्ञानकर भी यह मोही 
जीव शांतिभावको प्राप्त नहीं दीता - है और परके प्रहदरय करनेका मन 
करता है क्योंकि आप जो कल्याणयरूप है 'ऐसे निज सारतत्तको तो आप्त 
नहीं किया तो असारको ही प्रदण करता है। छोटे ल्ोगोंमें मद्दा ही खीर 
चासी भी हो तो भी वे लोग शादी बगेरदसें खाया करते हैं, तो जिसे उत्तम 
व्यल्जनोंका स्वाद नहीं है उनको यही रुचता है । जिसको झात्मीय आनन्द 
का रस हाँ आप्त है उसे शांति-नहीं प्राप्त हो सकती और सुखाभासमें ही 
बह आनन्द हूं दनेकी व्यग्तता करता है। शुद्ध आत्माके सम्वेदनसे उत्पन्न 
हुए अकाशको लिसते नहीं पाया, सद्ज परम भानन्दस्वरूप शिव सुखको 
सने नहीं पाया, ऐसा जीव शब्दादिक विषयोंमें भौर शुणद्रव्योंफी चचर 

में झाँसक द्वोता है वह उपशमस भांवको आप्त नहीं कर सकता । 


परसे विकारके ग्रहरापरिहारक्ता स्वभ्ाव--यह्‌ ज्ञाता आत्मा अंथवा 
पे डानस्व॒रूप वहुत भहिमावान्‌ है। अपने आपकी अतुल सहिमाका ज्ञान 
नहीं है. तो परको ओर उपयोग करके यद्द भोही जीव मिखारी, दीन भोर 
आाकुलित होता है !। स्वयं तो. है आजन्दका भण्ढार पर उपयोग इस 
आनन्दमय स्वभावको नहीं देखता । सो यह अपने आपसे रोता हुआ रहता 
है ओर बाहरी पदार्थोकी ओर आइष्ट चना रहता है। यह शान ज्ञेय पदार्थों 
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से विकारको आप्त नहीं होता । कोई चौकोर चीज जान ली तो ज्ञान 
चौक्ोर नहीं हो जाता | काला, नीता जान त्िया तो ज्ञान काला नीला 
नहीं हो जाता । केसा ही जान लें यह ज्ञान इष्ट अनिष्ट नहीं हो जाता, 


रागी ढेंषी नहीं हो जाता । यह ज्ञान तो ज्ञान स्वरूप ही है। . 


.,., राग षका रूपक--रागद्वष क्या वल्ा है ? इसके दो उत्तर दिए गए 
हैं। वंधाधिकार में तो यह उत्तर है कि रागादिक प्रकृतिपरिण तकमोंके द्वारा 
जम्तित है। आत्मा तो शुद्ध ज्ञायक स्वरूप है और यहाँ यह उत्तर दिया 
जा रद्द है कि यह तो अपनी कुबुड्धिके होनेसे विगड़ा बना हुआ है। इसे 
परद्वव्य कुछ नहीं करते । जिन्हें अपने ज्ञानकी फला जगी है वे सब 
नयोंसे और सब वर्णनोंसे अपने स्वभावके आलम्बनकी ही शिक्षा लेते 
हैं। निमित्तनमित्तिक भावसे आत्माके शुद्ध स्वभावकी स्वरक्षा जानते हैं । 
क्रोर ये रागादिक मेरे रंच भी नहीं हैं, मेरे स्वरूप नहीं हैं, इस पर द्रण्यों 
से मेरा कोई बांस्ता नहीं है, वहाँ पर भी इसने अपने शुद्ध ज्ञायकस्वरूपको 
निरखा और जहाँ केबल अपने आपकी दृष्टि फरके देखा जाता है-।.थये 
रागादिक जो होते हैं मेरे स्वभाव नहीं हैं, फिर भी ये मेरी बुद्धिके दोषसे 
हुए हैं; दूसरेके कारण नहीं होते । 

झ्राश्रयकी श्रवृष्ठिसे विकारोंका विनाइ--अपने आपके अतिरिक्त अन्य 
समस्त पदाथ तो मेरी ओर दृष्टि भी नहीं करते। सो इन रागद्वघादिक 
विकारोंको खुराक न सित्ले तो फिर ये कब तक पनपेंगे ? रागादिक चिकाँरों 
की खुराक है परपंदार्थोंकी ओर दृष्टि करता । जब निश्चयके स्वभाषमें 
: परपदार्थोंकी ओर दृष्टि ही नहीं जा रद्दी है तो ये रागादिक भूखे रहकर 
मरेंगे ही। ये वढ़ नहीं सकते । निश्चयके झाल्म्वनसे इस तरह श्ानीने 
अपना कह्याण-वत्न पाया । इन वोध्य पदार्थोंसे यद्द ज्ञान किसी भी 
विक्रियाको प्राप्त नहीं होता । जेसे प्रकाश्य पदार्थोंसे यद्द दीपक विकारको 
प्राप्त नहीं होता । तो हे अज्ञान पीड़ित श्रात्माओ ! बस्तुके स्वरूपके ज्ञान 
से अलग रहकर क्‍यों रागह्ेषरूप हो रहे हो ओर अपली उदासीनताका 
क्यों परित्याग कर रहे हो ? ज्ञानका स्वभाव तो झ्ेयको जानना है| ज्ञेय 
को जानने मात्रसे ज्ञानमें विकार नहीं आते । ज्ञेयको जानकर भला घुरा 
मानकर राग ओर हेंष करना यह सव अज्ञानसे द्वोता है । 


निजगृहविस्मरणसे भटकव--अपने आपका सही पता हो तो भटकन्ता 
केसे हो सकता है ? अंएने घरका पूरा पता हो तो कोई केसे भटकेगा ९ 
बचपनमें एक घटना हुईं। हम « वर्षकी उम्रके थे। सागरसे पढ़कर हम 
१ सालमें घर आए | एक साल तक घरका मुंद्द न देखा था, सो गाँवका 
कुछ बड़ी आयुका एक छात्र और साथमें पढ़ता था, उसके साथ आ गए | 
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तो गाँवके गॉयड़ेसे बह तो अलग हो गया । अब में अकेला रह गया | हम 
- कहीं कुम्द्वारके घरमें घुसे, कहीं न घुसे । भूल गए थे। तनिक 

शामका भी समय हो गया था। लोग हँसे, फिर कोई हमको घर ले गया। 
जब में घर पहुंचा उन्हें खबर मिल्री तो एकदम सव लोग जुड़ गये । यों दी 
झपने आपके घरका पता न रहे तो यह जीव डोलता फिरता है । 


झआात्माके भ्रपरिचयर्में पराशासे प्राशघात--अपने आत्माका घर है 
अपने ही गुणोंका पुल्ज | उसका पता नहीं है तो दीन द्वीन भिखारी होफर 
परकी और निगाह रखकर घूमता फिरता है, मुके इस चीजसे सुख होगा । 
जेसे हिरण रेतीली जमीनमें गर्मीके दिनोंमें दूरकी रेतको पानी जानकर 
दौड़ता है, बहाँ मुझे पानी मिलेगा; पर जब निकट पहुंचता है तो पानीका 
कहीं नाम नहीं। फिर गदंन उठाकर दूर दृष्टि ढात्ञता है तो दूरफी रेत उसे 
पानी जैसी मालूम दोती है; फिर वह दौड़ लगाता है। वहाँ पर भी पानी 
उसे नहीं मिलता है। इस तरह दौड़ लगा-लगाकर बह अपने प्राण पखेरू 
उड़ा देता है । इसी तरह यद्द संसारी जीव इतने लम्बे ताने पर दौड़ता 
रहता है । ओह, हजार द्वो जायें तो सुख मित्नेगा, लाख हो जायें तो सुख 
मिलेगा । इस तरदहसे ठृष्णा वढ़ाकर वद्द इधर उधर दोड़ लगाता रद्दता 
बा का भी इसे सुख नहीं मिल पाता और अंतमें अपने प्राण उड़ा 

ताहै। 


कर्ममुक्तस्वरूपदर्शा--यह ज्ञानी जीव रागद्व पके विभाषोंसे मुक्त तेज 
वाला, व स्वभावको €पशे करने वाला है और चाहे पहिलेके किए गए ये 
कर्म हों। क्रिया मन) वचन, कायकी और चाहे आगामी काक्षमें प्रोप्राममें 
बनी हुई क्रियाएँ हों उत्त समस्त कर्मोंसे वह ज्ञानी दूर रद्दता है। गयेका 
शोक क्या, जो नहीं है उसका शोक क्‍या ? बतंमानमें जो ज्ञानी इन 
विभावोंसे सुक्त अपनेफो ज्ञानज्योतिर्मय तक रद्दा हैं बह .चीतेकी चिताएँ 
क्या करेगा ओर भविष्यकी चाव्छा क्‍या करेगा ? यह ज्ञानी तो वर्तमान 
कालके उदयसे भी अपनेको भिन्‍न तक रहा है। पानी से भरे हुए दौजमें 
तल गिर जाय तो बद्द तेज्ष गस पानीसे मिल नहीं जाता, इसी तरह इस 


आतन्दमय आत्मामें ये बिभाव पड़ गए हैं. तो ये विभाव इस आत्मासे 
मिल् नहीं नाते, ऐसा ज्ञानी तकता है । 


ज्ञानीकी संभाल--सैया ! में तो ध्रूव ज्ञानमात्र हूं--ऐसी भीतरमें 
पकड़ जिसकी हो जाय उसके लिए तीनों लोकका घेभव तुणवत्‌ है अथवा 
काक चीट फी त्तरह है। चक्रवर्ती की सम्पदा इन्द्र सरिखे भोग काफबीट- 
सभ गिनते हूँ सम्यग्दष्टी लोग । यद्यपि यह जीव- बोमसे लदा हुआ है, 
घर गृहंसु्वीके भारसे दव। हुआ है, अरे इवे हुएमें दी कुछ थोड़ासा चुपके 
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: से सरक जाय तो बह बोमक जहाँ का तदाँ पड़ा रह जायेगा' और यह 
आनन्द मुफ़िको पा लेगा | जैसे वाज़्क लोग शगपसमें हो हल्ला मचाते 
हैं। कोई लड़का किसी दूसरे को जबरदस्ती घोड़ा वनाकर उसकी पीठ 
पर बेठकर घूमता हैं | वह. लड़का तनिक न्ीची कमर करके धीरेसे खिसक 
जाता हैं तो बह दूसरा लड़का जहाँका तहाँ ही रह जाता है। तो अपने इस 
उपयोग प्रृष्ठ पर बढ़ा बोझ लदा है तो अपनी संभाल तब हैं जब कि 
धीरेसे सरक कर किसी समय बाहर निकल जायें, वस साराका सारा 
बोक पढ़ा रद्द जायेगा । स्वयंको फिर मुक्तिका आनन्द मिलेगा । 


विविक्त ज्ञानस्वरूपकी दृष्टव्यता--इस ज्ञानीको दृढ़तर आलम्बन किए 
गए चारित्र वेसवका,वल् है। जिस वज्ञके असादसे इस ज्ञान चेतनाफो ये 
ज्ञानीजन अनुभव करते हैं । जहाँ चमकती हुई चतन्यज्योति सदा जाग्रत 
रहती है जिसने अपने ज्ञानरससे तीनों लोकको सींच डाला 
विज्ञानधनेकरस आत्सतत्त्वको देखो। इस ज्ञानचेतनाका ही अनुभव 
करो | इस वर्णनमें मूल बात यह कही गयी है कि चतंमानमें जो पिभावष 
आ पड़े हैं उन विभावोको भी अस्वभाव जानकर उनसे विविक्त उपयोग 
बनाकर ज्ञानस्वरूपको निद्वारा करो । यही है सारे मल्को जलाने वा्ी 
मुख्य ज्योति । 

ज्ञानानुभूतिसे सकलसंकटसंहार--कैसे फर्म करते हैं। केसे अनुभाग 
खिरता हैं, कैसे बंध मिटता है, केसे शांति निकट आती है ! सबका मृत 
उपाय एक यही है कि वर्तमानमें दो रहे विभावोंसे विविक्त इस ज्ञानस्वरूप 
झआात्माको देखो और इसही ज्ञानस्वरूपमें रुचि करो, इससें ही लीन होने 
का यत्म करो, अवश्य ही ऐसा अलोकिफ आनन्द जगेगा जिस-आनन्दुके 
प्रतापसे मब-भवके संचित कर्मोंका इतना चढ़ा ढेर यों जल जायेगा जेसे 
चड़े ढेरको जलानेमें अग्निका एक कश समर्थ होता है। मूल्नइष्टि एक 
बता ली | इमें करला क्या है; हम पर बीत रद्दी सारी वा्तोंको भुलकर 
अपने आपका जो सहज ज्ञान स्वरूप है उस रूप अपनेकों मानते रहना 
है और बाहरकी फिक्र न करो | यद्द जगत असार ओर अशरणा है। यहाँ 
अन्य फिसी प्रकारसे पेश नहीं पा सकते | सबको भुन्नाकर अपने ज्ञानसात्र 


आत्मस्वरूपको ही देखो | 
अपराधमबत्युपायकी जिज्ञासा--शब्दादिक वाह्य विषयों आत्माका 


दर्शन, ज्ञान) चारित्र शुण नहीं है। अतः उप्त विषयोंमें व विषयोसे न््तो 
हमारे गुर्णोका उत्पाद होता है और न उनसे हमारे गु्णोक्ा विधात होती 


है, फिर भी यह जीव पुवसंस्कारचश उन विषयोंसें लगकर अपना घात 
' करता है। ऐसे इस अपराधसे बचनेका कोई उपाय है; इस अपराधको दूर 
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कर सकनेका कोई मार्ग है जिससे उन रूच ऋपराधोंसे दूर छोकर मोक्ष 
मार्गमें लग सकूँ और उनसे मुख मोड़ सकू, ऐसी जिज्ञासा दोनो प्राकृ- 
तिक है। उस ही विपयमें कह रहे दें कि हाँ हैं. वे उपाय अपराधसे दुर 
होनेके । वे उपाय हैं प्रतिक्रमण, प्रध्याख्यान और आलोचना । उनमें से 
प्रतिकमणके सम्वन्धमें कहा जा रद्द है । 


कम्मं ज॑ पुब्चकर्य सुद्दासुद्मणेयवित्थरबिसेसं । 
तत्तो णियत्तए अप्पयं तु जो सो पडिक्कमर्ण ॥रे८श। 


जो पूर्वक्त कर्म दें जिसके कि शुभ अशुभ आदि अनेफ विस्तार 
विशेष हैं उनसे अपने आपत्मांको निवृत्त कर लेना सो प्रतिक्रमण हूँ । 


जीवकी विभावपरिणत्तिरूप क्म--लगतके जीव तीन प्रकारके कार्मो्मे 
आसक्त हो रहे हैं। पूर्वक्ृतकर्मोंमें, भावफर्मोंमें और वंतेमान कर्समें। 
यहाँ कर्म शब्द वार-वार प्रयुक्त होगा, उनमें से अधिक स्थानों पर तो जीव 
की परिणतिका अर्थ लेना क्योंकि जीवका वास्तविक फर्म जीवकी परि- 
ण॒त्ति है। कम नाम भावकर्मका सीधा है ओर द्र॒व्यकम में कम नाम उपचार 
से कहा गया है; क्‍योंकि क्रियते इति कम । जो किया जाय उसका नाम 
फर्म है। जो जीवके द्वारा फिया जाय उसका नाम जीवकर्म है । इस मोद्दी 
जीवका पूर्बेकृत कर्मोंमे लगाव रहता है ओर बतेमान कर्मोंसे लगाव रद्दता 
है और भमावीकर्मोंमें भी लगाव रहता है | 


पूर्वक्ृतकर्ममें फतृं त्ववुद्ध-जेसे कोई लोग पहिले किए गए कार्मोंकी 
याद करके अब भी अपनी ऐ'ठ वगराते हैं ओर उन्त किए गए कर्मोके 
सम्वन्धमें कोई (श्वाद्‌ आ जाय तो कलह करते हैं, उनमें भी आसक्ति 
रखते हैं। जेसे किसतीके वाप दादाने कोई मंदिर वनवाया था सो अ्रव चाहे 
अपन खुद गरीब हो गए हों पर यद्द ऐठ वरावर रहद्दती है कि मेरे दादा 
वावा ने यह संदिर वनवाया | यद्यपि दुूसरेके किए गए कर्मोंमें इसकी 
आसक्ति नहीं होती, बहाँ भी अपने किए हुए कर्मोंमें आसक्ति है। पर उसके 
विषयका, आश्रयभूत पदार्थका कतृ त्व वन्ता हुआ है । | 


प्रतिक्रमरा--पूत कर्सोंसे निवृत्त होना इसका नास है प्रतिक्रमण 
अथवा उन पूवकृत करके कारण जो द्वव्यकर्मका बंधन हुआ था उनको 
आज निष्फल कर देना बह ग्रतिक्रमण है । ये कर्म शुभ अशुभके भेदसे 
ओर मूल व उत्तर अहृति अर्थात्‌ प्रकृतिके भेदसे अनेक प्रकार के हैं । उनसे 
अपने आत्माको निवृत्त करना है । वह कौतसा उपाय है जिससे यह 
आत्मा अपने किए हुए अपराधसे दूर दो सकता है? वह कतेन्‍्य हैं कारण 
समयसारसें स्थित द्ोता अर्थात्‌ ज्ञानस्वभावी जो कार्य समयसारका 
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उत्पादक है, जिस शक्तिकी व्यक्तियां केवल ज्ञान) केबल दर्शन, अनन्तसुख, 
अनन्तशक्ति आदि गुणविकासरूप होती हैं ऐसे कार्यसमयसारके एत्पादक 
कारणसमयसारमें रिथत होकर जो अपने आत्माको पूर्वेकृत कर्मोंसे ऋल्षग 
कर देता हैं वह पुरुष साक्षात्‌ प्रतिक्रमण है । 


उदाहरणपुर्वंक अतिक्पणकी चिन्मयताका समर्थंत--जैसे धर्म, धर्म कहीं 
डोलता नाचता हुआ नहीं मित्रेगा, किन्तु जो धर्मात्मा ज्ञोग हैं, धर्मका 
पालन करने वाले जीव हैं वे ही धर्म कहलाते हैं भौर जो शुद्ध श्रात्मा हो 
गए, घमका जिनके पूर्ण विफास हुआ है वे धर्म साक्षात्‌ हैं ही। भगवानका 
नाम है घर्मकी सूर्ति। उसे अहिंसाकी मूर्ति कहो, सत्यकी मूर्ति कहो, धर्म 
की मूर्ति कहो, ज्ञानकी मूर्ति कहो; वह अमु साक्षात्‌ धर्म है इसी तरह प्रति- 
क्रमण कुछ अत्लग व्यवस्थित .चात नहीं है किन्तु जो पूचेकत कर्मोंसे अपने 
आपको अलग फर देता है उस पुरुषका ही नाम प्रतिक्रमण है। यह प्रति- 
क्रमण बनता है कारणसमयसारमें स्थित होनेसे। कैसा है यह कारण - 
समयसार कि समतारस परिशामसे भरपूर है। ज्ञाता रहना या रागद्ठेप- 
रहित रहना, ये सव एक द्वी स्थितिके नामान्तर हैं | है 


प्रतिक्रमराकी परिस्थिति--जब यद्द जीब इस- ज्ोककी और परलोक 
की आफांक्षाओंसे रद्तित बनता है) ख्याति पूजाकी चाहके विकत्पसे 
अत्यन्त विषिक्त दो जाता है अन्य पदार्थोंके ्ञाभकी वाव्घासे। रष्णासे 
दूर द्ोता है देखे गये, सुनें गये, अनुभव किए गए सर्वेश्रकारके भोगोंके 
स्मरणसे दूर होता है। सर्वेश्रकारके वाह्य आत्षम्बनसे हटकर शुभ अशुभ 
संकल्पोंसे परे होता है. उस समयकी स्थितिमें अलनुभवे हुए इस कारण- 
समयसारमें स्थित होकर यद्द ज्ञानी संत पूर्वक्षत परिणामोंसे अत्यन्त दूर 


हो जाता हैं । : 


साक्षात्‌ प्रतिकमणमयता--अपराध बहुत किया है। अपने आपके 
स्वभाषदृष्टिसे अलग रदहनेका नाम अपराध है। यद्द भपराध अनादिसे 
किया जा रहा हैं। इस अपराधसे दूर दोनेकी स्थिति यद्द है कि संकल्प 
विकल्प रहित शुद्ध ज्ञान दशेन स्वभावात्मक तत्तके सम्यक्‌ अद्धाल ज्ञान और 
झनुभवन रूप जो अभेद्‌ र॒त्नन्नयरूप धम्म हैं उस धर्मेमें अपने उपयोगको 
स्थित करना सो जब ऐसा ज्ञान रस करि भरपूर समतारस क्षरि परिपूर्ण 
: क्ारणसमयसारमें स्थित होकर जो पुरुष पूबकंत फर्मोसे अपने आत्माको 
निवृत्त कर लेता है वह पुरुष साक्षात्‌ अतिकरमणरूप है | 

व्यवहारप्रतिकमराका प्रयोजन--पंचेन्द्रियके विपयोंमें सनके विकहपों 
में, शरीरमें अपना उपयोध लगाकर जो अपराध किया है उन अपराधोंसे 
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दूर होनेका उपाय प्रतिक्रमण है । अपराध वन जाने पर व्यवहारप्रतिकमण 
भी किया जाता है। उस व्यवहारप्रतिक्रमण का यह भाव हद कि घरणहुयोग 
की पद्धतिसे अपराध सम्वन्धी अमित और पछतावे को दूर फरके में 
अब इस थोग्य वन जाओँ कि निश्चयप्रतिक्रमशर्म वढ़ सक्ू | व्यवद्वार 
धर्मका प्रयोजन निश्चय धर्ममें लगना है। इसी 5कार व्यवद्दारप्नतिक्रण 
का प्रयोजन निश्चयप्रतिक्रमणमें लगना है।' जिस जीवफों निश्चय 
प्रतिक्मणकी खबर ही नहीं है ऐसा मोही जीव साघुत्रत लेकर भी, रोज- 
रोज फठिल प्रतिक्रमण प्रायश्वित तपस्या करके भी अपने आपकी काय 
को सुखा हें; फिर भी उसे कर्म निर्जराका साधनभूत प्रतिक्रमण नहीं हो 
पाता, क्योंकि कर्मोंकी निजेरा निश्चयप्रतिक्रमणके द्वारा द्वोती है । 
फर्मबन्धकी निमित्तन॑सित्तिक योगता--ये कर्म वंधके उद्यमी हुए कार्माण 
पुद्गल स्व अचेतन है इनको ज्ञान नहीं है नो यह देख सके कि यह आत्मा 
कहोँ बेठा है। कहाँ कहाँ हित रहा है ? ये हाथ हिलायें तो में बेंघ जाऊ। न 
'हिलायें तो न वेंधू इतनी समझदारी कर्मोमें नहीं है । किन्तु जेसे अग्निका 
निमित्त पाकर वटलोहीका पानी गरम हो ही पड़ता है इसी प्रकार 
मिथ्यात्व रागढ् षके लगावका सम्बन्ध पाकर ये कार्मोणबर्गेणाएँ बेध दी 
जाती हैं।। उसमें कर्मोकी कोई चेई्मानी नहीं है। जेसे ये सब पुदुगल 
अचेतन कोई वेश्मान नहीं हैं--घड़ीमेंचाभी भर दें और उसके पेंच पुजें 
बिह्कुत व्यवस्थित हों तो वह ७ दिनों तक चलती रहेगी। आपको घढ़ी 
की खबर रहे तो, न रहे तो । आप कभी गप्पोंमें क्षग जायेंगे तो घड़ी तो 
अपने आप चलती रहेगी। वह यद्द न देखेगी कि मेरे सालिकको काम 
करने जल्दी जाना है इसलिए थोड़ी देरकी बंद हो जाऊँ। बह तो ईमान- 
दारीसे झपना काम करेगी। ये सव अचेतन पदाथे ईमानदारीसे अपना : 
काम बते रहे हैं। जेसा इनका योग है. जैसा इनक सुयोग है, उस प्रकार 
थे सब होते रहेंगे। 
* अपराधका सामर्थ्य ्रौर प्रतिकमण--सेया ! चेईमानी पर उतारू तो 
यह सममदार झात्मा वन गया है। जिसमें ज्ञान है किन्तु साथमें श्रम 
और विकार है, ऐसा पुरुष पदार्थ तो है किसी भाँति और प्रशृत्ति करता 
' कि मई ।_ कितने अपराध कर डाले हैं जिनकी कोई गिनती नहीं 
एक सेकेण्डमें अनन्त अपराध हो जाते हैं। पर अननन्‍्तकालके अप- 
राधोंकी कद्दानी क्या कहें ? उन सब श्रपराधोंसे दूर होने का एक ही 
अप शह। हैँ कि सप्रस्त बाह्य पदार्थोक। आलम्बन हटाकर उपयोगको 
दूर करके संकल्प विकल्ा रहित सइजज्ञान स्वंम्ावसात्र अपने अंतस्तत्त्वके 


दर्शेत्त करना उसहीसें उपयोगको लगान 
ः बप ॥ वस इसद्दी एक उप सतत 
संकट निवृत्त हो जाते हैं । हे इज हक 


शे८र३ गाथा बंद 


दयसे होने वाले वर्तम'ल परिणामोंसे अपने आत्माको अलग 
फरता दो वह ही पुरुष उन वर्तमान कर्मकि कारणसूत; वर्तमान अवस्थाके 
कारणभूत पूर्व कर्मोका परिहार करता हुआ रवयं ही प्रतिक्रमण हो जाता 
है।लो डुछ ओर भी एक वात सुगस आ गयी । पूबके अनन्त अपराधों 
से दृटनेके लिए पूत्रेके अनन्त अपराधोंमें एक-एकसे हटनेका श्रम नहीं 
करना है; किन्तु वर्तमानमें आ पड़े हुए एक परिणमनसे हटनेका पुरुषार्थ 
- करना है, क्योंकि पूर्वक्ृत कर्म पड़े हुए हैं, वे पड़े हैं तो पढ़े रहें। उनके 
द्वारा विकल्प तो तब आता है जब उदयकाल आता है। वर्तमान उदय 
कालमें आए हुए विभावोंसे उपयोग को हटाकर सहज ज्ञानस्थरूप मात्र 
'कारणससयसारसें जो पहुंचता है उसके पूर्चकत अनन्त कर्म स्वयं दूर हो 
जाते हैं। 
व्यवहारप्रतिक्मराकी श्रावश्यकता--कोई अपराध वन जाय | अब जब 
तक ऋषपराधका स्मरण और पछतावेका विकल्प रहता है तव तक निश्चय 
मोक्षमार्गकी ओर गति नहीं हो पाती है। इस कारण व्यवद्यारप्रतिक्रमण 
के मार्गसे अपने आपमें ऐसा समतल चना लेना कि जहाँ निश्वयमोक्षर्माग 
में हमारी गति हो सके | इसके अर्थ ही व्यवहारप्रतिक्रमण है | गुरु 
अपने दोषोंकी सही आलोचना करके उनके द्वारा बताए गए दंडकों बड़ी 
प्रसन्‍नताके साथ सहे, इसके प्रसादसे उसकी रुकाघट, झर्गला समाप्त हो 
जायेगी। इस प्रकारसे प्रसन्‍नचित्त होकर उस दंडको प्रहण करना सो यददी 
है व्यवह्ारप्रतिक्रमण | व्यवहारप्नतिक्रण न किया जाय तो जीवसमें 
| स्वच्छन्द्ता आ जाती है | क्योंकि फोई आन अब नहीं रही | 


व्यवहारप्रतिक्रमराके प्रयोजनकी साधनामें व्यवहारप्रतिक्रमणकी सार्थकता-- 


दोष हो जाने पर दोषकी परवाह न करना अथवा में ज्ञान ३३०५ हूं; समझ- 
दार हूं) निश्चय तत्त्वकों जानता हूँ। उस ओर ही अपनी दृष्टि क्गाकर 
सब अपराध दूर कर लगा; ऐसे झ्यालसे व्यवहारप्रतिक्षमण अथवा दंड 
न स्वीकार करना यह प्रमांद भ्रगतिमें वाधक बनेगा! व्यवद्यारमें हैं. तो 
व्यवद्दारप्रतिक्रमण करना तो आवश्यक है ही) पर व्यवद्यारप्रतिक्रमणमें 
जो गुरुने दए्ड बताया और उसे सुगत ले तो अब में केवल शुद्ध हो गया; 

ऐसा ख्याल न वनाना | व्यवह्दारप्रतिक्रमण 


अब में कर्मोक्ो काठ लू गा। ऐसा रू नाना | ; 
का प्रयोजन है. निश्चयप्रतिक्रमणमें लगना । जैसे कोई पुरुष चाकूकी धार 
घना रहा है पत्थर पर चिलकर.तो घार ठीक बनी या नहीं; इसकी - 


परीक्षके लिए उसकी धार पर वह अपनी अँगुली फेरता है । सममसें झा 
जाय कि हाँ धार ठीक वन गयी तो अपने कासमें लग जाता है, जिसके 
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लिए धार पेनी की थी, इसी तरह व्यबद्दारप्रतिक्रमणके द्वारा अपने आपके 
प्रद्चाफी धार पेनी की जा रही है। उस किए गए व्यवहारप्रतिक्रमण से यदि 
आपमें थोड़ा बहुत अपने कारणसमयसारकी भलक की है तो पद चथकू 
की धार पर अंगुली फेरनेकी तरह परीक्षा है। उससे आप जान सकेंगे कि 
हाँ हमने विधिपुरवेक प्रतिक्रणण कर लिया है| 


मलिनता व निमंलताका प्रभाव--एक वंगालफा किस्सा है, शुरुजोने 
सुनाया था कि एक वहुत घड़े जर्मीदारकी लड़की थी; द्रोपदी जिसका नाम 
थ॥ विधवा हो गयी थी छोटी उम्ररमें। तो जमाना चड़ा स्तार्थभरा है 
असहाय द्ोगोंकों स्थान कम मिलता है। तो पिताने अपने दी घर घुला 
लिया ओर एक बाग व कुछ जगह जमीन सम्पत्ति उसके नाम लिख दी 
तो कि इसका गुजारा ठीक चले । बह अपने पिताके घरमें ही रहते 
लगी । कुसंयोगकी वात है कि उस नगरके किसी पुरुषफे साथ अनुजित 
सम्बन्ध वन गया। सो इतना पापोंका परिणास फूटा कि वागके आस 
कदू वे हो गए और बाबड़ीमें जो पानी भरा था उससें कीड़े पड़ गये। 
बहुत दिनोंके बादमें लड़की को चढ़ा पछताबा हुआ, प्रायश्चित लिया; दंड 
ओगा और ज्ञान व बेराग्यकी ओर उसने श्रपन्ता उपयोग लगाया | इतनी 
बिरक्त हो गयी कि सब कुछ त्याग फर देनेका भाष आ गया। वह एक 
दिन बोली कि पिता जी हमारा भाष हैं कि अमुक तीर्थ पर मूर्ति पर जल 
धारा दूं, जलधारा देते ही मेरे प्राण निकलेंगे। तो जानेका दिन निश्चित 
हो गया, गाँवके सब लोग पहुंचाने के लिए गए | तो जो लोग उस लड़कोके 
चरित्रकों जानते ये वे मुँ इसमें रुसाल लगाफर हँसने लगे कि देखो अब यह 
बिल्ली सकढ़ों घूहोंको मारकर दृज्ज फरने जा रही है। तब जाते समय ' 
उस द्रोपदी ने कद्दा कि अब में बह नहीं हूं जो इस गाँवकी पहिले थे। अब 
तीथयात्राको जा रही हूं। बहाँ सूर्ति पर जलधारा दूंगी भौर जल्घारा 
हो प्राण निकल्ञ जायेंगे । यदि तुमको हमारी परीक्षा फरनी हो तो अच 
ब/(गर्मे जाघो और आम चखो और वाबड़ीका पानी पिशझो। यह आगे 
चली गयी, ल्ञोगोंने जाकर भाम चखे तो बड़े मीठे ओर पानी पिया तो 
बड़ा मोठा | लोगोंको विश्वास हुआ कि अब इसके पविन्रता बढ़ी हैं भौर 
बद्दों भी देखने गये, जेसा कद्दा था बेसा ही हाल हुआ | ह 


भन्त:प्रतिक्नण--जव पापोंसे ग्लानि अंतरंगरमं होती है और हित 
स्वरूप आत्मतत्त्व की भावना जगती है तब प्रतिक्रमण और प्रायश्चित्तका 
उद्दी आय हो पाता है। जो पुरुष पुदुगलकर्मके उदयसे होने बात्ने परिणामों 
अपने आपको निदृवत्त कर त्षेते हैं वे बतंसान उदयके कारणभूत पूर्वकर्मों 
हा मतिक्रतण करते हुए रुबयं ही भतिक्रपणका स्वहूप होते हैं.। ऐसे प्रति- 
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क्रमणके भाषके निमित्तसे ये समस्त पू्वेकृत श्रपराध निव्वत्त हो जाते हैं 
तब ये ज्ञानीसंत साक्षात्‌ प्रतिक्रमणस्वरूप होते हैं । 


प्रतिक्रमसप्रसंगर्में शिक्षारूप उपसंहार--यदह सोही प्राणी पूरषेक्तत क्मोमें 
अनुराग रखकर अपने गबंको पुष्ट करता है । मैंने ऐसा किया था मेरे ऐसा 
वेमव था; उन साधनोंकी स्मृति करके अपने स्वरूपसे चिगा रहता है। 
सो यह अत्यन्त व्यथंकी वात है। जो गुजरे सो शुजरे अब उसमें क्‍या 
लालसा रखना  पूवकत करतूत की स्मृति पूर्वबद्धकर्मोके विपाक भोग 
लेनेका प्रधान साधन है । इन पूर्वक्षत अपराधोंसे वही पुरुष बचता है जो 
सदा वर्तमान अंतःप्रकाशमान निज सहज स्वभावको शृष्टिमें लेकर आत्म- 
विश्राम करता है | यहाँ प्रतिक्रमणका बर्णन करके अब भविष्यके कमोसे 
निवृत्त होनेको प्रत्याज्यानका वर्णन करते हैं । 


कम्मं जं सुहमसुहं जि य भावद्धि वज्माइ भविस्सं | 

तत्तो शियत्तये जो सो पच्चक्खाणं हवइ चेया ३८४॥ 

आगामी कालसें शुभ अशुभ कर्म जिस भाषके द्वोने पर वँघे, उस 
भावसे जो ज्ञानी निवृत्त होता है वह ज्ञानी प्रत्याख्यानस्थरूप है | 


एक ही पुरुषार्थमें प्रतिकमर, प्रत्याव्यान व श्लालोचनाकी सिद्धि-- हमको 
भावकर्स ल बंघे, आगामीकालमें भी कर्मोंका संयोग न जुटे ऐसी बात यदि 
चाहना है तो बतेमान भाव जो कि कर्मवंधके कारण हैं उन भाषोंसे निवृत्त 
होना चाहिए। भविष्यके कर्म न बेंघे, यह वर्तेमान भावोंसे प्रथक्‌ द्वोकर 
ज्ञानस्वरुपमें स्थिर होने पर निर्भर है। प्रतिक्रमणका जेसा एक दी प्रयत्न 
था कि पुदुगल कर्मके उदयसे दोने वाले बतेमान आवषोसे प्रथक ज्ञानसात्न 
आस्मस्वरूपमें स्थिर होना बेसे ही यही हैं भविष्यके कर्मसे दूर होने का 
भी साधन | एक ही बात करनेमें प्रंतिक्मण और प्रत्याख्यान दोनों दी 
जाते हैं और आलोचना भी परमार्थतः निश्चयरूप द्वी जाती है। इन 
तीनॉंके लिए तीन प्रकारके यत्न नहीं करते हैं. किन्तु एक दी यत्न करना 
है कि पुदूगलकर्मोद्यजनित वर्तमान भाव से प्रथक्‌ ज्ञानसात्र आत्मस्वरूप 
को दृष्टिमें जेना हैं और उसमें द्वी स्थिर द्ोना है | 


एक यत्नमें तीन बात पा लेने पर एक लौकिक कथानक--एक कथानक 
है कि एक पुरुषने देवताकी आराधनाकी ठो देवता प्रसन्‍न होकर बोला कि 
मांग लो वर जो चाहते हो ! उस पुरुषने कद्दा कि हमको दो चार घंटेवी 
मोहलत दो; हम घर जाकर पूछ आएँ तब तुमसे वर मांगेंगें। “' अच्छा 
जाबो पूछ आवो । उसने पितासे पूछा कि में देचतासे क्‍या माँगू । तो 
पिताने कद्दा वेटा धन मांग लो क्योंकि वापको धनकी वड़ी अधिक दृष्णा 
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है | यद्यपि मृत्युके दिन निकट आए हैं | भोगेंगे वे लड़के ही। मगर फिर 
भी पिताका घत्तके प्रति बहुत माव रहता ६। वेटा घन्र मांगलो | ध्वर्सो 
के पास गया। माँ थी अंधी । तो अंधा होनेमें चढ़ा क्लेश मानते हैं । पुरुष 
ने पूछा क्‍या मांगू माँ" चेटा मेरी आँखें मांग लेना । रत्रीके पास गया। 

वोला क्या भांगें देबतासे ? स्त्नीने कहा कि एक चेटा मांग लो। अब वह 
इस फिक्रमें पढ़ गया कि तीनों ने तीन वातें कहीं। किसकी चीज मांगें 
किसकी न माँगे | आजका सा जमाना दो तो कही मां बाणको छुकरा दें 
और स्त्रीकी चीज मांग लें। अब वह इस विचारमें था कि क्या करू ? 

बह परेशानीमें आ गया | पकसे ही पूछता तो भला था। भअच तुरन्त उसे 
अक्ल आयी | दूसरे दिन जब देवताने कट्ठा, मांगो क्‍या गांगते हो ? तो 
बह वोला कि मेरी माँ अपने पोंतेको सोनेक थालमें खीर खाते हुए देखले । 

एक हो वात मांगी ज्ञा | अरे तीनों वातें आ गई । देवता तीन चातें देनेको 

तेयार न था | उसने एक ही वातमें आँखें, चेटा और घन पा लिया | 


धर्मके अर्थ एक काम- भया ! धर्मके झर्थ एक काम करो, ज्यादा 
सत करो । वह एक काम कौनसा द्वो जिसके प्रसादसे सर्व अपराधोंके दूर 
करनेमें समर्थ प्रतिक्रमण भी चन जाता है, प्रत्याव्यान भी चन जाता है 
ओर आलोचना भी वन जाती है। ऐसा कार्य केबल एक यही हैं कि पुदृगल 
कर्मके विपाकसे होने वाले भावोंसे अपने आत्साको निवृत्त कर लो | इसमें 
३ चात्तें आ गयी । पूर्वकृत कमसे भी जुदा हो गया, भविष्यत्‌ कर्मोंसे भी 
जुदा हो गया और वतेमान कमोसे जुद्या भाषनामें है ही । संसारके प्राणी 
जितना भरविष्यकी वाब्छारें मग्न हैं इतना अतीतकी याद नहीं रखते हैं । 
यद्यपि मोहमें दुतर्फा ही दौड़ चलतो है फिर भी अधिकतर भविष्यकी 
वबाउछादोंकी ओर इसकी उ्यादा दौड़ है। झब यह करेंगे, श्रव यह होगा; 
फिर यह होगा; मारे झ्ाक्ांक्षावोके फभी चेन ही नहीं मिलती है। अच्छा 
कर लो आकांक्षा पर जवाब भी देते जाबो, फिर क्‍या होगा * लखपति 
वन गये, फिर क्या होगा ? संतान ससर्थ हो गए अच्छे पढ़ लिखे वन 
गर्य | फिर क्‍या होगा ? इृद्धावस्‍््था आ जायेगी | फिर क्‍या होगा ? सव 
छाइकर चल जायेंगे। फिर क्‍या होगा ? छाखिर मरेंगे ही। फिर क्‍या 
होया ? करनी का फल्न भोगेंगे । * 
शेखचिल्लीपन--भविष्यक्षी भाकांक्षाबोंमें तो शेखचिह्लीछझी उपाधि 
दी जाती है कि शेय चिहली चन रहे हैं। वचपतमें ओर तरहके भाव 
अविष्यके लिए और जेसे-जेंसे बड़े होते जाते हैं बेसे ही आकांक्षावॉका 
देर विभिन्‍न होता जाता हैं । एक सेठजी घीका घड़ा लिए हुए जा रहे ये । 
टन एक सजदूरकों छुल्लया और कहा कि यह घड़ा ते चलो। क्‍या 
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सजदूरी लोगे ? चार आने लो ! वह मजदूर सिर पर घड़ा रखे हुए चला 
जा रहां है । सोचता जाता है कि आज तो. चार आने मिल गये | चार 
आनेके चने खरीदेंगे । फिर खोंचा लगायेंगे, ८ श्राने हो जायेंगे, फिर 
८ आने का खोंचा लगायेंगे सो रुपया दो जायेगा; फिर दो चार खोँचा 
लगायेंगे तो ५ २० हो जायेंगे । फिर ४ रु० की वकरी खरीदंगे, घी दूध 
बेंचेंगे, फिर गाय हो जायेगी, फिर मैंस हो जायेगी, चला जा रहा है ठुमक 
ठुमक और ऐसा सोचता:जा रहा हैं, फिर दुमंजला मकान बनवायेंगे। फिर 
शादी करेंगे। बच्चे होंगे। कोई बच्चा घुलाने आयेगा कहेगा कि चलो 
दद्दां रौटी खाने माँ ने घुलाया है, कहेंगे कि अभी नहीं जायेंगे; फिर छुवारा 
कहेगा तो मना कर देंगे; फिर तिवारा कहेगा तो जोरसे।| सर हिला कर 
लात पटकृकर कद्दता कि चल्न हट अभी नहीं जायेंगे तो इतनेमें बह गगरी 
सिरसे गिर गयी और फूट गईं। सेठने भी दो चार डंडे जमाये | ऐसे ही 
विचारोंमें रहकर यह जीव अपने जीवनको खो देता है। मिलता कुछ नहीं 
है । जेसे वह पहिले था वेसे ही अब हैं। माननेकी बात अलग है। उससे 
क्या सहारा होता है ? गुजर गये फिर तो एक मिनट वाद दूसरा फेसला 


हो जाता है । 


एक शेखचिल्लौका दृष्टान्त--एक लकड़द्वारा था। वह लकड़ीका गद्ढा 
लिए हुए अपने कुछ साथियोंके साथ जा रद्दा था। गरमीके दिन थे। 
बरगदका एक पेड़ मिल; सो सबने सोचा कि जरा एक श्ाघ्‌ सिप्तट 
शाराम कर लें | उस पेड़के नीचे लकड़ी धर दिया ओर सब सो गए। 
सो नींद आयी ही थी कि उनमें से जो सिरताज था वह एक स्वप्न देखता 
है कि से राजा वन गया हूं, सभा लग रही हैं। छोटे-छोदे राजा था रहे 
हैं, अगवानी कर रहे हैं, नमस्कार कर रहे दे ओर वड़ी प्सन्‍नतासे 
उत्तसे घातें हो रही हैं.। बह खूब आनन्दमें मग्न हो गया। स्वप्नकी वात 
है । सोते सोते दो घंटे व्यतीत हो गए। तो एक लकड़द्दा रेने उसे जगाया, 
अरे चलो देर हो गयी । जब जगा तो देखा कि राजपाट अब इछ नहीं 
रहा | अब तो वह उस जगाने बलेसे लड़ाई लड़ने लगा) दो चार तमांचे 
भी मारे | कटद्दा कि तू ने मेंरा राज्य छीन लिया। सब लोग दंग रह गये 
कि यद मेरा सिरताज क्या कद्द रहा है ! जेसे उसका छुछ नहीं छिना, 
केवल कह्पनामें. ही मान लिया था, सो ढुःखी हो रद्दा था। इसी तरह ये 
समस्त समागम छिंदो) भिंदो, छेँट जावो तो भी ऊंछ नहीं छिना किन्तु 
कल्पनामें जो मान रखे थे; मिथ्यासंवकी अवज्षता है | इस कारण यद्द सदव 
ढुःखी रहता है । 


ज्ञानी श्रात्माक्ी भत्यास्याव स्वहपता--जो पुरुष अनेक प्रकारके विस्तार 


भ्र्द समयसार प्रवचन पंद्रदर्वां भाग 


प्राप्त शुभअशुभ भविष्यके कभंसे जो कि रागादिक शाप्त धोने पर बँधा 
करते हैँ उनसे नो पने आपको जुदा फर लेते हैँ ये पुरुष स्वयं प्रत्या- 
ख्यान स्वरूप हैं। ऐसा करनेका उपाय क्‍या है? ज्ञानादिकस्वरूपमय 
लिज तत्त्वका सम्यक्‌ श्रद्धान्‌ और छात्र तथा उसमें दी स्थिर होना यही हैं 
परमसमतापरिणास । उस समतापरिणामर्में स्थित होनेके उपाय द्वारा 
जो भविष्यत्‌ कमेसि भी निवृत्त द्वोता है उस पुरुषका नाम प्र॑त्याख्यान हैं, 
उस पुरुपके भावका नाम ग्रत्याख्यान हैं। वहुत्त वद्दा काम है यह कि जो 
उदय आ रहा है; विभाव वन रहा है उसके वारेमें ऐसा ध्यान रहे कि यह 
मेरा स्वरूप नहीं है । यह मुझे वरवाद करनेके लिए होता हैं। ओपाधिक 
भाव है, मलिनता है इससे हमारा अद्वित है ऐसा जाने और अपने शुद्ध 
सहज ज्ञानस्वरूपको परमद्वितरूप माने ऐसा परिणाम दुलेभ और भनुपम 
परिणाम है| इस ही परिशामके चल पर यह जीब पत्यास्यान करता है| 


प्रत्याल्यान श्रथवा भविष्यकी उज्ज्वलता--ज्यवद्दार में प्रत्याज्यान नाथ 
है भावोंको मज्ञिन करनेके आश्रयभूत वाह पदार्थोका स्याग करना । चाह्म 
पदार्थके त्याग करनेका प्रयोजन निश्चय प्रत्याख्यान है। इस निश्चय 
प्रत्यास्यान् द्वारा यह जीव अपने मविष्यके क्षणोंको साफ बनाता है। 
जेंसे लाइन क्लियर हो तो गाड़ी निःशंक आगे बढ़ती है, इसी तरद यह 
ज्ञानी संत पुरुष भविष्यकी लाइनको क्लियर कर रहा है। आगामी कर्म 
न॒रहें। वासना न रहें; संस्कार न रहें तो यह जीव मोक्षमार्यमें सुगमतया 
चढ़ेगा। मोक्षमागके साधनमें प्रधान अंगभूत प्रत्यास्यानका बेन करके 
अब आलोचनाका वर्णन करते हैं । 


ज॑ सुहमसुह मुद्िस्णं संपडिय अणेयवित्थरबिसेसं । 
ते दोसं जो चेयइ सो खल्लु आलोयरण् चेया ॥३८५॥ 

ह भालोचनामें भी प्रतिक्रमण व प्रत्यास्यानकी तरह वही एक उद्यम-- 
आर्मेक प्रकारका जिसका विस्तार विशेष है ऐसे उदयमें झाये हुए शुभ 
अर अशुभ कर्मोको जो मनुष्य चेतता है अर्थात्‌ यह में नहीं हूं) में ज्ञान 
मात्र हैं इस अकार जो सावधान रहता है वह पुरुष आलोचनास्वरूप हैं। 
इस आलह्ोचनाके स्वरूपमें भी बद्दी एक गात आयी , है कि पुदुगलकमके 

पकसे उत्पन्त हुए सब माबोंसे अपने को न्यारा तकना सो आलोचना है। 
खेल 9 में भन्तर -भैया ! तकने और देखनेमें कुछ फक हैं,। 
02४ जाता है चोड़े-चौड़े ओर तका जाता है किसी आधपरणामें। बच्चें 
तका ब्रते छा खेलते हैं ता। भींनमें कोई झारपार आला है इसमेंसे 

5 ७ यह सोटे रूपयें तकना और देखना एक ही चांत है; मगर 
के है । अगल बगल चहुतसे आवरण रहते हुए भी पायी हुईं, सुविधासे 
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किसी एक मार्ग द्वारा देखनेका नाम तकत्ा है, और इसीलिए आरपार 
आतिका नाम तक्‍्का रखा हैं। इस भौंतमें एक भी तक्का नहीं हैं ऐसा 
कहते हैं ज्ञा। तो तकना तब होता है जहाँ देखना चहुत मुश्किल हो | फिसी 
मार्गद्वारसे देखें तो उसे तकना कहते हैं । 


चिजमें निज तवकासे निजको तक लेनेकी प्रसन्‍नता--यह ज्ञानी जीव 
अपने आपसे निज स्वरूपको तक रहा है क्योंकि आवरण बहुत है, विषय 
कपायोंकी सारी भीत उठी हुई है। अपने आपसें अनेक प्रकारके द्रव्य 
कम कि पुठुज हैं। इस घिरे हुए स्थलमें एक ज्ञालका तक्का मिल गया हे 
जिस तक्के में दृष्टि देकर बहुत भीतरकी वात देख रहे हैं। में इन कस 
विपाकोंसे उत्पन्न हुए भावोंसे विविक्त ज्ञान मात्र हूँ। जेसे तकने वाला 
थोड़ा जिसको तकनेकी को शिशमें है देख ले तो तक कर ही खूब हँसता 
है और खुश द्वोता है, इसी तरह अपने महत्तमें जिसको तकना हैं उसको 
तक कर यद्द अविरत सम्यग्दष्टि बालक बड़ा प्रसन्‍त होता है। वालक 
चालक भूल जाता है तो भीतर बेठी माँ उसे कोई शब्द कहकर आहष्ट 
करती है कि देखो मुझे हम कहाँ वेठी हैं ? तो वह वालक उस तक्केसे 
देखता है। तक जिया तो वहीं पर मचलाकर खुश होता है। इसी तरह 
कभी-कभी भीतरसे इस ज्ञानानुभुति माँ की आ्रावाज आती है तो यह 
सम्य्दष्टि बालक अर्थोत्त जो चारित्रमें स्थिर नहीं हुआ है ऐसा सम्यम्दृष्टि 
वालक ज्ञानानुभूतिको तकनेमें फिर उद्यत होता है। इसके वाद तो फिर 
परह द्वोता है कि मुझे कुछ काम करनेको नहीं रहा । सो मुद्रा के साथ अपने 
ध्ारे ज्यालोंको भुलाकर प्रसन्‍न हो जाता हैं। यही है सम्यक आलोचना 
न्श्चय आलोचना | 

एक परुरुषार्थमें कार्य त्रिततमता--जिसने वर्तमान विभावसे भिन्न निज 
ज्ञानस्वरूपकी दृष्टि करके विभावसे निन्वत्ति पा ली है उसने सब पूर्वकर्मोका 
प्रतिक्राण कर ही लिया, क्योंकि पूर्ववद्ध कम निष्फल्न हो गए उसके; सो 
आप स्वयं प्रतिक्रमणस्वरूप हैं ओर इस ह्दी जीबका उस वर्तमान विभावसे 
भिन्न अपने आपके मनन द्वारा भविष्यत्‌ फर्मोंको भी रोक दिया हैं क्‍यों 
कि वर्तमान विभावोंका दी तो कार्यभूत भविष्यत्‌ कर्म है। सो भविष्यत्‌ 
कमके निरोघसे यह जीब ग्रत्याख्यानस्वरूप हो गया है। जो कर्म विपाकसे 
आत्मा अत्यन्त भेदके साथ देख रहे हैं. ऐसा आलोचनास्वरूप तो यह है 
ही | इस प्रकार यद्द जीव नित्य प्रतिक्राण करता हुआ; प्रत्यास्यान फरता 
हुआ और आलोचना करता हुआ पृ्वेकर्मोंके कार्योसे और उत्तरकर्मोंके 


कारणोंसे यद्द निवृत्त हो गया है । 
उपेक्षामृत--जेसे कद्दते हैं ना कि पचासों बातें कद्दीं, किन्ठु, एक भी 


३० समयसार प्रवचन पंद्रहर्थां भाग 


न सुनी तो रूठने वाला विवश हो गया । यद्द ज्ञानी जीच यत्न कर रहा है 

कि तुम कितना ही चद्यमें आवो, हम तो अपने ज्ञानस्व॒मावके देखनेमें ही 

हगे हैँ । तो वह भी चिवश हो जाता है और इस सम्यसक्षाल। विवेकः 

आत्मवलसे वे कर्म उदय क्षर से पहले ही संक्रांत होकर खिर जाया करते 

हैं। इस प्रकार यद जीव प्रतिक्रमण करता हुश्ना श्रत्याज्यान फरता हुआ 

ओर च्‌ कि वर्तेसान विपाकसे अपने स्वरूपको अत्यन्त भेदरूपमें देख रहा 

है; सों आलोचना स्वरूप होता हुआ यह पुरुष स्वयं चारित्रकी मृ्ति हैं।' 
चाहे अतिक्रमण आदिक कद्दो, चाहे श्ञानस्थभावमें लगना कट्टो और धाई 

चारित्र कट्टों। तीनॉका एक हो प्रयोजन है । 


ज्ञानचेतनामय प्रमंभव-- भेया ! शांतिका कारण चारित्र हैं। 
चारित्र ही घर है. और घर्म समतापरिणाम ही है । जब मोद्द और क्षोम 
का परिणास नहीं रहता है त्तो उस जीवको धर्म कट्ठते हैं, चारित्र कहते है | 
यद्द जीव रागादिक विभावोंसे मुक्त दोकर और भूत) चतेमान थ भावी 
समस्त फर्मंसि अपने को विविक्त देखकर ज्ञानचेतनाका अनुभव कर रहा 
हैं। किन्हीं शब्दोंसि कही, चीन.एक ही है। ज्ञानो ज्ञानचेततनाका अशुमब 
कर रहा है; ज्ञान, चारिजस्वरूप दो रहा है | ज्ञानी अतिकमणमय है भ्रत्या- 
स्यानमय है, झालोचतामय है। ज्ञानी धानस्वमावमें निरन्तर चिह्ठार कर 
रद्दा है। यह सव ज्ञानीका ज्ञानत्वके नातेसे सहज विलास हैं। यदी ज्ञानी 
का उत्क्४ वेभव है, जिसमें रत होकर शांत रद्दा करता है । 


श्रालोचनाके युरपायेमें प्रतिक्ृनण व प्रत्याव्यानकी गर्भितता--ज्ञानी जीव 
सम्यग्ज्ञान दो जानेके कारण अपने वर्तेमान विभावोंसे पृथक ज्ञानस्वमावी 
निज तत्त्यको चेतता रहता हैं । वह कार्य एक द्वी कर रद्दा हैं। पुद्गल 
कर्मदियजनित भावोंसे प्रवक्‌ ज्ञानस्वभावी अंतस्तत्त्वको चेत रद्ा है। इस 
एक है कमके करनेमें ये तीन चातें हो जाती हैं। यह ज्ञानी पूर्वकर्मोके 
कायसे निवुत्त दो रहा है और भावी कर्मोके क्ारणोंसे मिश्व हो रहा है 
ओर वर्तमान कमसे, कार्योंसे विरक्त द्वो रद्दा है। ऐसे इस मोक्षमार्गके 
भगमनक अकरणमें यद जीव एक घुनिसे जिसे मुक्ति कद्दते है उसकी झोर 
वढ़ रहा है। आलोचना ही ग्रतिक्रण और अत्यास्यानका मुल साधन है । 
इस निश्चय प्रसंगर्म इस ज्ञानी ने आल्लोचना की है। इस निश्चय आलोी- 


8448 निश्चय अतिक्रमण और निश्चय श्रत्याज्यान स्वयमेव हो 
ष्ट्‌ 


सी कस फल स्वान--व्यवद्ारसें ज्यवहारप्रतिक्राश कर 
लेना सब हा ३ गया काई अपराध तो ले लो दए्ड। और बर्तमानमें 
अपद्ारभत्थास्यानका भाव बना लेना भी सुगत्त है कवि अब में ऐसा न 
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करू गा किन्तु गुरुकी आलोचना करना व्यवद्दारसें कठिन मालूस छोता 

। अपने दोष अपने मुखसे कह दें कोई तो इस झआालोचलासे ही पापोंकी 
शुद्धि प्रायः हो जाती है । विनां आलोचनाके अतिक्रमण लाभदायक नहीं 

! विन्ना आलोचनाके श्रत्याख्यान ज्ञाभदांयक नहीं है। यह व्यवहार 
आलोचनाकी वात कही जा रही हैं। कितने ही दोष केवल आालो चनासे 
दूर हो जाते हैं, प्रतिक्मण और ग्रायश्चित करने की आवश्यकता नहीं 
दोती। कितने ही दोष आलोचना और प्रतिक्रमणसे शुद्ध हो जाते हैं; किन्तु 
आलोचनाके विना दोषोंकी शुद्धि नहीं मानी गयी है । 


निश्चय आलोचनासे ज्ञानीसंत वर्तमान कर्म विपाकसे उत्पन्न हुए 
भावोंसे अपने आपको चेत जानेमें लगा है। इसका ही अर्थ यद्द हो गया 
कि पू्बकृतत जो कम हैं उनको निष्फल वना दिया है। इसका द्वी अर्थ यह 
हो गया कि आगामी कालके फर्म वंधनोंके क्षोम अब उनसे छूट गए.। 
अन्य वस्तुका रंच भी विकल्प न हो, जरा भी लगाब न दो तो यह 
आलोचना सफल्नत्तापूर्वक चनती है । . 

झालोचनामें महती सावधानीफी झावश्यकता--जेसे व्यवहारआलो चना 
में चड़ी सावधानी रखनी पड़ती है | निर्दोष आलोचना बने तो आलोचना 
तप कहल्लाता है। इसके वेढंगे दोष हैं । वहुतसे आदमी चैंठे हों, आचार्यदेव 
से अपने-अपने दोषकी वातें कद्द रहे हों, होहल्ला मच रहा दो तो उस- हो- 
हल्लामें जवान हिलां देना कि महाराज हमसे यह दोष चन गया है तो 
वहाँ आलोचना नदीं की किन्तु एक दोष ओर सायाचारका लगा लिया | 
अपने किए हुए बहुत बड़े दोषको सूक्ष्मरूपसे कद्द देना ताकि आचाये जी 
यह जान जायें कि ये बड़े निर्मल हैं; देखो इसने अपना सूक्ष्म भी दोष 
चता दिया | तो जेंसे चहुतसे लोगोंको खूब-सताएं और सूक्ष्मरूपसे गुरुषों 
से निवेदन करे कि महाराज आज दइमसे यह गठती हुईं ऐसी सूक्ष्म 
आक्षोचना करना यदद भी आलोचना का दोष है | झथवा सूक्ष्म दोप छिपा 
लिया और एक मोटी वात कह दी, यह बड़ा दोष है. अथवा पहिले गुरुकी 
खूब सेवा फर ते; पर दावे; मीठे बचन बोले; प्रशंसा कर दे और पीछे 
अपने दोष की वात कह्टे कि महाराज मामूली दंड दैकर हमें निपटा देंगे! 
यद भी आलोचना का दोष है। तो अनेक प्रकारसे आलोचनाके दोध ज्ञगा 
करते हैं, तो व्यवद्ार्में बढ़ी सावधानीसे व्यवद्वार-आलोचना वन्तायी 
जाती हैं तो निश्चयमें भी यह -परसार्थ-अलोचना बड़ी सावधानीसे ज्ञान- 
स्वथावकी ओर एकाग्म चित्त होकर वनायी जा सकती है | 


-परमामृत--यह परसार्थ अतिक्रमण प्त्यास्यान और आलोचना 
अमृनकुम्भ हैं। ज्ञानी इस अस्ृतरससे सौंचकर इस ज्ञानमय आत्माको 


प्र समयसार प्रवचन्त पंद्रहरवां भार 


आनन्द्मग्न कर देता है। इस परमार्थ सहज क्रियामें दोप ठहर नहीं 
पाता। प्रतिक्रमणमें एक श्लोक बोला जाता है 'मिच्छा मे दुक्‍्कर्ड होज्ज (? 
मेरे पाप मिथ्या हों । बहुत पढ़ते हैं कि जो कुछ मुमसे दोप ढगे हों वे 
मेरे पाप मिथ्या हों । तो क्‍या ऐसा कद देनेसे पाप सिथ्या द्वो जायेंगे ९ 
नहीं होंगे । तो क्या फरनेसे मिथ्या होंगे। अनशन करनेसे मिथ्या होंगे या 
ओर बड़े उत्कृष्ट क्रिया काण्डोंसे ये पाप सिथ्या होंगे। ये सव वातावरण 
सद्दायक तो हैं. उसके जिस प्राकृतिक्तासे पाप मिथ्या हुआ करते हें, किन्तु 
ये सीधे पापको मिथ्या वनानेके साधन नहीं हैँ । 


वोधविकह्पमें प्रतिक्मराका वर्शन--जो जीष परमार्थ श्रालोचना करते 
हैं अर्थात्‌ परिणमनोंसे प्रथक ज्ञानस्वभाव मान्न चेतन्य चसत्कार स्वरूप 
अपने आपके सहज स्वरूपको तकते हैं. इस अनुपम आलन्दमय शझान- 
सागरके स्त्तानके पश्चात्‌ जब उसे कुछ खझुयाल होता है पूथकुत कर्मोके 
अपराधका तो उसे आश्चय होता है कि ओह यह हो क्यों गया ? और 
ये न भी किए जाते पाप तो मेरी सत्तासें कोई झअटक थी द्वी नहीं। कुछ 
इस ज्ञानस्वभावी अंतस्तत्तवके प्रोग्रामकी चात तो थी नहीं। अटपट 
अचानक यो ही घिढंगा विभाव वन्त गया | शअरे क्‍यों चन् गया) न होता 
यह तो छुछ अटक न थी और वह यहांसे होना भी न था, दो गया, किन्तु 
इसके स्थरसमें बात नहीं है। अरे वह न होने की तरद्द द्ोवे। में तो अब 
न होनेसे पहिले जिस स्थभाव हृष्टिमें था उस ही रूप रहना चाहता हूं। 
७४24 आत्मस्वभावके दुर्शनके प्रहणमें ये सब पाप भस्म हो 
 जते हैं। 


प्रभुपुजासे भ्रपराधक्षय--आलोचनामें अतिक्रमण सहज द्वोता रहत्ता 

है ओर प्रत्याख्यान भी सद्दज बनता रहता है। पुरुषाथ आलोचनाका चल 
रहा है, पर यह पुरुषार्थ भी सहज क्रियारूप है। सद्दज कर्मकरेण विरोधया 
समयसार सुपुष्पछुमालया। यह आज्ञोचना की जा रही है। यह सहज 
कसरूपी दाथसे बन्तायी हुई समयसार पुष्पकी साला है । यह झालोचना 
या प्रभु पूजा है ९ प्रभु पूजा है। जेसे व्यबहार्सें दत्या आदि अपराध 
वन जाय तो पंच लोग दरुड देते हैं। इतने तीर्थोंकी वंदना फरो, यद्द पूजा 
करो। तो प्रभु पूजाका कार्य भी दोषशुद्धिके हिए बताया जाता है । यह 
तो व्यावहारिक बड़े अपराधका दण्ड है जो पंचोंने मिलकर किया | बढ़े 
अपराधका दण्ड पंचोंसे लिया जाता है ओर छोटा अपराध हो जाय तो 
खुद प्रमुपुजाका दण्ड लिया जाता है। रात दिनके २४ घंटोंमें छुछ कम 
समभ्रिये जो पाप कर आते हैं उत्तका दस्ड लेनेके लिए हम आप प्रभुपूजा 
करने आते हैं। यह दण्ड हम अपने आप लेते हैं। व्यबद्दारकों विगाड़ने 
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बाला अपराध नहीं किया । इस कारण उन अपराधोंको दम करते हैं सो 
रोज दरड लेते हैं। प्रसुपुजा अपराधका शोधक दरड है | 

कारणप्रभु पुजासे गुप्तमहापराधषका शोधन-- और भेया | यह जो गुप्त 
ही शुप्त अपराध वन रहा है जो परिणसन हो रहे हैं उन परिणसनोकों 
हम अपना रहे हैं, उनमें समता करते हैं। वहाँ इष्ट अनिष्ट का विकत्प 
बनाते हैं। इस अपराधके दण्डसमें हम इस कारणसम्यसारकी पूजा करने 
. आते हैं। समस्त परिणमन्तोंसे प्रथक्‌ निज ज्ञान स्वभावको दृष्टि रोज 
करते हैं और अन्तरज्भमें गदशद्‌ होकर इस ही आत्मदेवकी आराघनामें 
रहते हैं; यही तो आलोचता है परमा्थसे और यही प्रभुपूजा है। अनेक 
प्रकारके फेलाबमें फेले हुए शुभ और अशुभ प्रकारके उदयगत भावषोंको जो 
अपनेसे प्रथक्‌ निरखता है, यह दोष में नहीं हूं। में एक ज्ञानस्वमावी 
अंतस्तत्व हूं; इस प्रकार जो अपने आपको चेतना हैं वद्द पुरुष आलोचना 
स्वरूप है | यहाँ तक प्रतिक्रमण ग्रत्याख्यान और आलोचनाका स्वरूप 
कद्दा गया हैं। अब उसके फल्नमें यह वतायेंगे कि. इस प्रकार जो प्रतिक्रमण 
प्रत्याव्यान और आलोचना करता है उसका परिणाम कया निकलता है 


णिच्च॑ पच्चक्खाणं कुव्चइ शिंच्चं य पडिक्कमदि जो | 

झिच्चं आलोचेयइ सो हु चरित्त हबइ चेया ॥शे८६।॥ 

प्रात्माकी चारित्रर्पता--जो जीव नित्य ही प्रतिक्रमण करता हैं 
प्रत्याख्यान करता है; और आल्लोचना करता है बह पुरुष चारित्रस्वरूप 
होता है | निरन्तर प्रतिक्रमण, अत्याख्यान और आलोचना करना आवश्यक 
है क्‍योंकि प्रतिक्वण हम अपराध किए जा रहे हैं। अपने आपके सहज 
स्वरूपमें उपयोग न देना ओर परपदार्थोंमें अपना कुछ तत्त्व संग्रमना, यह्‌ 
कितना वड़ा अपराध है ? इस अपराधकी साफी मिलना कठिन है। महान्‌ 
अपराध/वनेगा तो महान पुरुषार्थंसे दी रद्द अपराध माफ दो सकता है । 

</संसारमहावनके ब्लेश--सैया ! थोड़ा इष्ट समागस पावर ठांठ वाट 

में काहे फूले-फूले फिर रहे हैं; यह संसार महावन है, इसमें भूले हुए प्राणी 
भूखे प्यासे रहकर अपने ग्राण गंवा देंगे । यहाँ इस संसाश्बनसे भी आशा 
का प्यासा रहकर और मोगोंका भूखा रहरछूर अपने चेतन्य आण गेवाता 
रहता है | यह कितना मद्दान्‌ अपराध है ? इन अपराधोंसे निर्वान् निज 
प्रसुके प्रसादकी दृष्टि हुए बिना नहीं हो सकती है । 

क्ञानचेतवाकी किरणें--ज्ञानद्शनस्वभावी आत्मतत्त्वका श्रद्धान और 
इस दी अंतस्तत्त्वका ज्ञान और इसही अंतस्तत्त्वमें रमण करना, इस 
निश्चयरत्तत्रयरूप परसससाधिमें ठहर करके हो यह जीव परमाथ्थप्रत्ति- 
क्रमण। प्रत्याव्यान आलोचना किया करता है। यह ही पुरुष अभेदनयसे 


भ्छ समयसार प्रवचन पंद्रहया भाय 


स्वयं ही निश्चय घारित्र स्वरूप है। चारित्र किसे कद्दते हें ? शुद्ध आत्म 
स्वरूपमें चलना; इसका नाम चारित्र है। जिसे शुद्ध आत्मस्वरूपकी खबर 
नहीं है, दर्शन नहीं है और जो वाह्य चारित्र ठीक पालंते हुएमें भी अहंकार 
रससे भरा हुआ है उसे चारित्रकी समता कंसे फृद्दा जा|ंसकता है? वह 
तो अपने व्यवहारमें अन्तरमें असंयम वनाए हुए है | कहाँ है आात्मसंयम ? 


पूज्य तत्त्वोंकी निर्दोषता--जेन सिद्धान्तमें देव, शास्त्र भौर गुरुका 
निर्दोष स्थान बताया गया है। देवमें एक भी दोष द्वोतो वद्द देव नहीं 
कद्दला सकता । शास्त्रोंमे एक भी जगह यदि आशय खोटा बताया हो तो 
वे सच्चे शास्त्र केसे कहला सकते हूँ. ? गुरुमें भी यदि किसी जगद्द धृक दो 
तो वे गुरु नहीं. कदला सकते । देव और गुरु पंचपरमेष्ठीमें शामित्न किए 
गए हैं । हम अपना सिर जेसे- हजारों रुपयॉक्टी भी समस्या खड़ी हो वहाँ 
भी नहीं कुकाना चाहते, अजी इनसे अपनी माफी मांग लो तो तुम्हें 
शहजार दे दिये जायेंगे। तो कह्ठते हैं. कि धाद्द केसे मांगलें मांकी ? तो 
५ हजार रुपये ल्लेकर साफी मां ने को तेयार नहीं होते हैँ | तो क्पने इस 
सस्तकफा कितला मृल्य रखते हैं ? हम कुदेव, छुशास्त्र, कुगुरुके सामने 
नारियत्ञकी तरह अपना मस्तक फोड़ दें तो यद्द फह्ाँ तक आत्मरक्षाकी 
बात है ? साधु चारित्रकी मूर्ति हैँ, चारित्रसे साधुकी पृज्यता है, यद्द 
चारित्र की मूंतिका प्रकरण चल्न रद्दा है। यह-निश्चय दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
बताया जा रहा है । 


रत्नत्यसे पुज्यता- 3“ भेया ! साघुजन अपना उपयोग 'निरन्तर 
प्रतिक्रमण, प्रत्याव्यान और आलोचतामें बनाएं रहते हैं| शुद्धभात्मस्वरूप 
की श्रद्धा और ज्ञान और उसमें ही रमण यद्दी 'रत्तत्रय है और जो ऐसे 
रस्नत्रयसे युक्त है उसका देह भी इतना पवित्र माना जाता है। कि आपके 
धघरमें कोई बिना नहाए घोये चौके के पांस नहीं खा सकता हैं पर जो 
जिन्दगीमर भी न नहाये वहिक रत्मन्रययुक्त हो तो उस झ्ात्माका देह 
नहाए हुएंसे भी पवित्र माना जाता:है । जो इस शुद्ध ज्ञायकरवरूप आत्म- 


देबकी दृष्टि किए हो वह है शुद्ध गुरु, शुद्ध मुनि । ऐसे संतोंके पास बैठने 
मात्रसे द्वी पाप ध्यस्त हो जाते हैं । | 


गुरु और उपासकका मेल--कहते हैं. ज्ञा कि जेसा संग हो तैसा रंग 
बनता है । जिस भक्तको ज्ञानी संतके भीतर के औहरका पता है उस भक्तको 
दो ज्ञानी संतके संगका अनूठा लाभ मिलता है। तो जेसे गुरुका दर्जा बड़ा 
ऊंचा ज्ञानमयका दै इसी ग्रकार ज्ञानी गृहस्थ भी गुरुका सत्य उपासक कहला 
सकता है । बह चाहता क्या हैं? एक शुद्ध ज्ञानस्वरूपका आलम्वन | इस 
प्रकार जो चारित्रस्वरूप द्ोते हैं वे जिजके: ज्ञानमात्र स्वरूपसे चेतनेसे 


गाथा ३े८७ घर 


स्वयं ज्ञान चेतना का हैं। साधु है ज्ञानचेतनाकी' मृर्ति | ज़िसंकी सुद्रोसे 
ज्ञान टपकता है; जिसके चोलतेमें ज्ञानकी महक अआती'है, जिसके उठन' 
वठनमें ज्ञानके वातावरणका लोप न होता हो। ऐसा साधु-चारित्रंकी-मृति 
है और स्वयं ज्ञानचेतनास्वरूप हैं । वैराग्यको तो ऐसे ज्ञानचतक साधुसत 
दी संभाल पात्ते- हैं और इसकी जिनको उत्कंठा लगी हैं उनकों कहतेम्डें” 
उपासक्‌ श्रावक । वे भी अपत्ती योग्यतानुसार अपने ज्ञान और वैराग्यकी 
संभाल करते हैं। अपनी संभाल कियां तो सब कुछ पाया और अपनेको 
भूले तो भटकना दी रहेगा, कहीं शरण नहीं मिल्लेगी । 

जो ज्ञानी पुरुष परमार्थश्रतिक्रमण परमार्थअ॑त्याख्यात [झोर परमार 
आलोचनारूप परिणमन करता है, वह और करता ही क्‍या हैं ? कपने 
पोनस्वभावमें निरन्तर विहार करता है | जो ज्ञानस्वभावमें निरंन्तर गगन 
करता है उस ही का नाम तो चारित्रमृति है। बह ही चारित्र है और 
चारित्ररूप होता हुंआ वह- संत अपने ज्ञानमात्रको चेत २ह है | इंस कारण 
यह स्वयं ज्ञान चेतनारूप होता है | ज्ञानस्वरूपके चेतनेके द्वारा ही नित्य 
अत्यन्त शुद्ध ज्ञानंप्रकाश प्रकट द्वोता है । में श्ञानमात्र हूं। इस शानपरिणमन 
को ही करता हूं ओर इस जाननको ही अलनुभषता हूं में चेतन्यमात्र हूं। 

अन्य तत्त्वंकी, अन्य पदार्थकों आत्मरुपसे स्वीकार न करके फेषबल जानन 

को दी /निजनद्वारूपसे जनुभव करूँ तो म्रेरा ज्ञान अत्यन्त शुद्ध प्रकट 
द्ोता हैं । 
श्रज्ञानचेतनाके प्रकार--जो अज्ञानका दह्वी चेतना करनेमें मस्त हो, 
मैं अमुक जातिका हूं) अमुक कुलका हूं, में इतने पंरिवार चात्ा हूं, में ऐसी 
पोजीशनका हूं) में नेता हूं श्ादि किसी ये भी अकारसे ज्ञानातिरिक अन्य 
तत्त्वॉकी चेतना करे तो उस ज्वञानकी चेतनाके द्वारा दौड़कर आए हुए 
बंध ओर कर्मोंके उदय ज्ञानकी शुद्धिको रोक देते हैं | दो द्वी तो.काम किया 
फरता है जीव | कोई अपने आपको ज्ञानमात्र चेतता है तो कोई अपनेको 
अज्ञानस्थरूप चेतता है। वस ऐसे दो मूल फार्योके फलमें जीवके परिणमन 
विस्तार हो जाते हैं। अज्ञालीकी चेतनों दो तरइसे होती है--एक तो 
ज्ञानातिरिक्त तत्त्वको कद त्व घुद्धिसे चेतना ओर दूसरे ज्ञानातिरिक्त तत्त्व 
को भोंक्ता रूपसे चेतना । इन दोनों व्यक्त चेतनोंका मूलभूत है ज्ञानातिरिफ 
तक्त्वकी थ्रपनाना | इस प्रकार चेतना तीन भागोंसें विभक्त हो गयी हँ-- 
प्रथम तो अज्ञानको आत्मरूप चेतना, यह तो है दोनों चेतनावोंका भूल 
ओर इस अज्ञान चेतना फल्में कठ त्व और भोक्दत्वक्की चेतना द्ोती हैं: 
उन्तमें से अज्ञान चेतनाका स्वरूप कद्दते हैं । 

वेदंवों कम्मफलं अप्पोण कुणइ जो ढु कम्मफल । 

सोतं पुणोवि बंधघइ वीय॑ छुक्खसस्‍्स अद्वविहं ॥३े८७॥। 


4: समयसार प्रवचन पंद्रहवां भाग 


श्रज्ञानचेतना--कर्म फलको चेदता हुआ यह जीव कर्मफलको आत्मरूप 
करना हैं; ऐसा अज्ञानी जीव फिर भी दुःखोंके वीजभूत ८ प्रकारके कर्मोंको 
बाँचता है । कर्मफल कहलाता है वह जो जीवका विभाव है, लीवका 
परिणमन है | जो जीव अपने परिणमनक्ो यह में हुँ--इस प्रकार आत्म- 
स्वरूपसे चेतता है उसे कहते हैं अज्ञानका चेतने वाला ! यह है इस जीच 
का मृत्रमें श्पराध। लिस अपराधके आधार पर अनेक अपराव चन्र 
जाते हैँ और उनके फल्नमें नाना कुयोनियोंमें जन्म मरण करके हुःख उठाये 
जाते हैं। ज्ञानके अतिरिक्त अन्य भावों यह में हूं; ऐसा चेतनेका नाम 
अज्ञान चेतना कहलाता है । 


चेतनेका श्रसर--इस जौव पर घेंतन्ेक। बढ़ा असर पड़ता है, लिस 
रूपसे यह चेत ले, उस रूपसे यह अपसी प्रवृत्ति करता है। पब्लिकमें है; 
प्रजाजन हैं, कोई अधिक विकह्प नहीं हैं। जहाँ अपनेको .ाज्यके किसी 
अधिकारीके रूपमें चेता तो उस तरह की कल्पनाएँ और प्रव्नत्तियाँ होने 
लगती हैं । कोई लड़की खूब घृमती फिरती है चेखटके अपनी कुमार अवस्था 
के कारण वेरोकटोक आनन्द्मग्न रहती हैं। जहाँ इस प्रकारसे उसने चेत् 
ढाज्ना कि वे हमारे स्वसुर द्वोने वाले हैं, वे मेरे जेठ देवर होंगे, सगाई 
की वात श्वा गयी, वस लो इतना चेतनेके आधार पर उसकी सारी कल्वाएँ 
बदल गयीं। अब धौरेसे चल्नना, संभालकर चलना) स्वसुर जेठ जिन्हें 
वनन्‍्दनासे मान लिया हद उनको देखकर खम्भे किवाइकी झोटमें खड़े हों 
जाना) ये सारी कल्नाएँ चन् गयों | यह चेतनेका ही तो असर है । 


१ 


ेृ अपने भ्रापके चेतनेका अपने झापपर श्रसर--.. पंडित ठाकुरदास जी 
बहुत चढ़े डिद्यान थे। थे ब्राह्मण थे और जेनसिद्धान्तके उच्च जानकर 
ये। सो इनकी दूसरी शादी हुई, पढह्िली तो गुजर गई थी। दूसरी रुत्री 
से ऐसा अनुराग था कि मानों ४०० रुपये मासिककी कमायी हो तो 
०० रुपचे स्त्रीको दे देते! और स्त्री इतनी सज्जन थी कि चह सच 
दपया गराबोंको, दीन दुखियोंकों वाँट देती थी। यह रूच पंडित जी देखते 
जाते थे कि देखो में तो देता हूं जोड़नेके लिए, इसके ही कामके लिए कि 
मौजसे रहे पर यह साराका सारा घन परोपकार में लूगा देती हैं । महीने 
हर महीज 2 भी नहीं वचता था। सो दुःखी भी द्वोते जायें और 

४५ धर 

दर महीने इसे उपये भी देते जायें। एक बार बड़ी कीमती तीनसौ 
किस, मम खरीदकर लाये सो बह साड़ी दे दी। तो पंढितानीने क्‍या 
किया कि घरमें जा कह्मरिन थी इसे घुज्ञाया और वह साढ़ी दे दी ब 
अधरिनसे बोली कि देख तू इसे पहिनना नहीं, चाजारमें बेच आता) भले 
ही ९४ रुपय्रे कप्त मित्न जायें; पर वाजारमें वेच आता व पते काममें: 


गाथा रे८७ ४७ 
पैसा लगाना | जब वह साड़ी कट्टारिनको दे दी तो पंडित जी वोले कि 


एम तो तुम्हें फरायीका आधा पेसा सौंप देते हैं कि खूब जोड़ो ताकि मौज 
पी रद्दी पर तुम कुछ नहीं रखती, साराका सारा खर्च कर ढालती हो | तो 
पंडितानी चीज्ञी कि हम कव कहते हैं. कि तुम हमें पैसा दो। तुम्हीं को 
चन नहीं पड़ती, अत्यन्त मोह है तो पेसा देते हो और जब तुमने हमें 
पसा दे दिया तो वह पेसा सारा हो गया कि फिर भी तुम्हारा ही है ? 
हमें दे दिया तो हम कुछ भी करें । हमें तो जिसमें मौज मालूम होता है 
वही काम करती हें | वहुत घनिष्ट प्रीति थी; सो कुछ वर्षों बाद वह स्त्री 
बोली कि पंडित जी इतती तो आयु हो गयी और समाजमें तुम बड़े 
कहलाते दो किन्तु तुम महाचयका नियम अच तक नहीं लेते | तो पंडित जी 
कुछ यहाँ बदांकी बातें कहने क्गे । तो उस स्त्री ने और कुछ महीँ किया; 
भट पंडित जी की गोदमें बेठ गयी और कद्दा कि आजसे तुम हमारे पिता 
ओर हम हठुम्दारी वेटी । पंडित जी के चित्तमें बड़ा गहरा प्रभाव पड़ा 
जिससे पंडितली ने भी त्रह्मचयका नियम ले लिया । 


चेतनेकी पद्धतिका परिणाम--सैया ! अपने पर जो भी असर पड़ता 
है वह अपने चतनेका असर पड़ता है, दूसरेका असर नहीं पड़ता। कहीं 
शेर मित्र जाय ओर अपन डर जाये तो वह डर रूप असर शेरसे नहीं 
आया किन्तु अपने चेतनेका छसर है। अरे एक महाहिंसक जानवर यह 
अभी खा लेगा, आण चले जायेंगे, इस अंकारके विकल्पोंरूपमें जो चेतता 
है बद्द चेंतनेका प्रभाव है । अज्ञानरूप चते तो वह अशुद्ध हो जायेगा और 
ज्ञानरूप चेते तो ज्ञानका अत्यन्त शुद्ध प्रकाश प्ंकट हो जायेगा । 


धर्ममा्गसें एक पद्धतिसे संचेतत--धर्म म्गतिका कोई्सा भी स्‍भ्रकरण लो 
चात एक दी कट्दी जा रही है; वह क्या कि वर्तमान परिणमनसे भी भिन्न 
ज्ञानस्वभावमात्र अपने आपको चेतना। जो पुरुष अपनेको कर्मफत्षसे 
प्रथक ज्ञानस्वभावमात्र नहीं चेत सकता है. और इसके फल्में उन कम फलों 
को अपनाता रद्दता है बह आठों अ्रकारके कर्मोका वंधन करता है। ये 
कर्म बंधन ढुःखके बीज हैं, आगे फिर विभाव होंगे, ओर यद्द परम्परा जब 
तक चलेगी तव तक यह जीच दुःखी रहेंगा। अब अपना-अपन्ता अंदाज 
करलों कि इस ज्ञानचेतनामें तो कव रहते हैं और अज्ञानचेतनामें कब 
रहते हैं। ज्ञानचेतनाके होते समय सारे कंगड़े चखेड़े समाप्त द्वो जाते हैं, 
वहाँ न इसका घर हैं; न कुठ्म्व है, न बेभव हैं; न अन्य कुछ पोजीशन 
आदिक कै यद्द तो एक अपने आपके ज्ञानस्वभावके उपयोगमें रत है ( 
इस अज्ञानसावको आत्मरूपसे चंतनेके फल्षमें दो फंसा फूटते हं--एक कस 


चेतनांका और कर्मफल चतनाका । 
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., चैतनातनितयीकी सर्व चेतनोंमें व्यापकता--कोई भी जीव इन तीन चातों , 
से जुदा नहीं है चेतना, कर्म चेतना ओर बर्मफल चंतना | इस शकणुमें:तो 
अज्ञानचेतनाका प्रकरण है ओर उस अज्ञान चेतलाके आधार पर जो कर्म- 
चेतना। कर्मफलचेतना,वनती हैं वह भी अज्ञान रूप है। पर एक साधार- 
णरूपसे चेतने का मंतेव्य लिया जाय तो सव जीवोमें ल्ला्चेतना कमे- 
चेतना और कर्मकलखेतला पायी जाती दै। ज्ञानचेतंता नास है ज्ञानको' 
चेतना; सो मिश्याद्ष्टि मी ज्ञानकों चेतंता है और सम्यम्दष्टि भी-ज्लानंफो 
चेतता हैं और प्रभु परमात्मा भी ज्ञानको चेततो है। भ्रन्तर इतना है कि 
मिथ्याइष्टि ज्ञानको अज्ञानरुपमें चेतता है ओर सम्यर्धाष्ट ज्ञानकों शानरूप 
में चेतता है और प्रभु पंरमात्मा ज्ञानकों ज्ञानरूपमें परिणत करता हुआ 
चेतता है। पर ज्ञानसे सभों चेत रहे हैं, फीई चेतन परपदार्थको गुण 
नहीं चेन सकता | | 


सिद्ध प्रभुभें चेतनात्रयी--इस साधारण ज्ञानचेतनाके आशयमें अव 
कर्मचेतना और .कर्मफल्चेतनाको भी देखिए | करे नाम है [किए जानेका/ 
जो किया जाय इसको चेंते इंसका नाम है -कर्मेचेंतला । भगवान भी कुछ 
करता है या नहीं १ यदि नहीं कुछ करता है तो अबस्तु द्वो जायेगी । कोई 
पदाथे ऐसा नहीं है जो अपना परिणमन न करे। सिद्ध भगवान भी 
कर्म किया करते हैं; तो कमेफा नाम है परिणमन क्रिया। जो परिणमन 
करे सो करे । तो सिद्ध प्रभु ज्ञानंको-चेतते हैं और. उसके -साथ कर्म भी 
चल्न रद्दा है; परिणमन भी चंत रद्या है सो उसे भी चेतते हैं; सो कर्मचेतना 
हो गयी ओर प्रभु अपना जो शुद्ध परिशंमनरूप कर्म करते हैं. उनका फल 
भी. मिलता: है या नहीं ? क्‍या फल मिलता है ? अनन्त आनन्द तो उस 
अनन्त: आनन्दको अमुभवते हैं या नहीं ? अन्लुभंवते हं। तो उन्होंने भी 
कमफलकीो चेना या नहीं चेता ९ तो भगवालके भी ज्ञानचेतना, कर्मेचेतना 
और कर्मेकलचेतना है। इन तीन चेतनावोंसे सूता तो कोई जीब नहीं है । 


हर ,अशुद्धनिश्वयनयते चेतनात्रंयी -अज्ञानीजन _ज्ञानकों अज्ञानरूपसे 
तते हैं, इसलिए वृत्तिस अन्तर समझने के किए नाम बदल दें। मोशी 
जीवों के अज्ञात चेतता है। चेतता “बह भी ज्ञानंको हैं। कहीं खम्मे फो, 
शक्रीको इनकी नहीं चेता करता है, अपने स्ंवरूपकों -ही चेत सकता है 
पर अपने स्वररूपकों उसने विपरीत चेत डॉला इसलिए वह अज्लानचेतना 
“अप जीत भी कुछ करता है कि नहीं ? करता हैं-+ रागछेप- 
मोहांदिंक | सो ये सब हुए ज्ञानीके कमे । इन कर्मोंको भी चेतता है । सो 
उज्ञानोके कर्मचेतना हुई ओ( अज्ञानी कर्मेफन्न भी पाता है या नहीं 
पाता हैं ! वह क्‍या फल्न ? कक्‍्लेश, दुःख, क्षोभ कपायें। इनको भी चेतता 
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हैं कि नहीं । चेतता है, . तो कर्मेफल. चेतना हो गई.। इस प्रकरणमें: 
साधारण चेतना-फर्मचेतना और .कर्मफंलचेतनाका प्रकरण नहीं है, यद्द 
अज्ञानी जीवका प्रकरण है.। इसलिए यहाँ अज्ञानरूप ही कर्मचेतना लेना 
आर अज्ञानरूप-ही कमफल चेतना.लेना | 

५ परको अ्रपना-लेनेका महान्‌ अपराध--भेया ! किसीके घर कोई लड़का 
नहीं हैं । बढ़ी-मौजसे स्त्री. घुरुष. रहते- हैं, धर्मसाधना करते हैं, कमायी 
अच्छी हैं, सुखपूवक रहते हैं, अच्छा समय वीत रहा है। जंब उन्होंने 
किसी दूसरेके लड़केको अपना लिया, गोद-ल्ले लिया। अपना सब कुछ 
लिख दिया तो जेसे ही दूसरे लड़के को अपनाया |सो अपनाने के दिनोंमें 
तो चड़ीःखुशी-मानी, खूब बेण्ड बजे, नृत्य गान करवाया और.कुछ समय 
वाद कुछ कलह होंने लगे, लड़का अपनी चाल. चलने--लगा। सब बेभव 
अपत्ता लिया, सव हथिया लिया | कुछ मनमोटाव..हो गया, भेद हो. गया | 
अब स्त्री पुरुष अपनेमें दुःखी हो रहे हैं- लड़का अपनी वाल चल रहा है। 
लड़का भी क्लेश मानने क्षणा | उन सव क्लेशोंमें मुलमें श्रपराध क्या 
था ? अपना लिया, इतनी-बात-थी-। रसके बाद फिर .सारी जातें आती 
हं।तो मूलंमें अपराध है परको अपना -लेनेका एक . महान अपराध जिसके 
फलमें ये हजारों कष्ट आ रहे दें: अब श्रमुकमें टोटा पढ़ें गया; इतनी टेक्स 
लगाली । अब अमुक डाकुवोंने यों हर लिया, वंधुवोंमें इसी कारण झगड़े 
चत्न गये | रात दिन- परेशानी । उन सव परेशानियोंका सृल कितना है ९ 
परको अपना लेना | इतना.दी मात्र तो-अपराध- है ओर भंमट ये सारे 
लग गए 4 

भ्ज्ञानचेतनामें प्रतिक्रियार्ये - यह अज्ञानचेतनारूप महा: अपराध इन 
मोद्दी जीवोंके होता है ओऔर-उनफे इस अपराधके परिणामम्मे दो प्रकारकी 
प्रतिक्रियाएँ होती हैं-- एक कर्मंचेतना और एक- फर्मफ़लचेतना | जीवनमें 
भी तो.इन्हीं दो वतोंके विसम्वाद चलते हैं। एक काम करने पर और 
एक आराम भोगने पर | दो के- सिवाय -और क्‍या लड़ाई है घरमें सो 
बताबो . दो ही प्रकारके आशय लड़ाईके कारण वनते हें। हमने इतना 
काम किया'ओऔर यह दूसरा छुछ भी नहीं करता । हम थोड़ा ह्वी आराम, 
खक्गार या भोगके साधन भोग पाते हैँ और यह अधिक भोगता है, ऐसा 
आशय उठा करता है। जिसके फल्नमें चिवाद हो जाता है। सब जाद 
निरन्तर अपने ही परिणमनरूप कर्मोको करते हैं और उन परिणमनोंके 
फन्न निरन्तर भोगा करते हैं । निश्चयसे जिस क्षणमें कर्म किया गया हट 
उसी क्षणमें फर्साका फल्न भोगा गया है । 
कर्म और कर्मफलके समयकी भिल्नताकी दृष्टि--कर्मे करनेका क्षण 
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ओर हो। कर्मफल भोगनेका क्षण और दो यद्द व्यवद्दार नय दुशनमें ही 
सम्भव है कि जो अभी विभावपरिणाम किया उसपर दृष्टि न देकर उरूके 
कारण जो कर्मबंध हुआ वह कर्म किया है अब उस वर्मका फल्न कवच 
मिलेगा जब कि स्थिति पड़ोगी, उदय अ-येगा ठव फल मिल्नेगा। किया 
आाज है फल्न, मिलेगा आगे | यह व्यवद्दारतयका कथन है। निश्चयसे तो 
जिस क्षणमें किया उसी क्षणमें फल मिलता हैं। किया क्‍या. विभाव 
परिणाम और फल क्या मित्रा ? क्षोम। देख लो विभावपरिणाम करने 
से क्षोभ मिलता है या नहीं ! अरे, क्षोमको उसपन्‍न करता हुआ ही विभाष 
परिणमन हुआ करता है। कर्म और कर्सका भिनन्‍्न-मिन्‍ल समय नहीं है | 
इस कर्मफलको, विभावपरिणामको जो अपना चनाता है और उस 
निमित्तनेमित्तिक सम्वन्धमें जो कर्मचंघ हुआ है उसके फल्लमें भावी काल 
में भी फल भोगता है। यह अज्ञानचेतना ही हम सव लोगोंके मद्दासंकटों 
का मूत्र है। अन्य बातोंकी इतनी चिता न करो । एक यद्द अवधारण करो 
कि में इस अज्ञानचेतनाको केसे कव समाप्त कर दूं ९ 

«... ज्ञानचेतनाका [कर्मेचेतनारूप श्रंकुर--अज्ञानचेतंनाके मुल् आशयसे 
फठ त्यका अथवा क्मचेतनाका आशय ग्रकट हुआ है । कोई हो रहे वर्तमान 
विभाषोंको यह मैं हूं ऐसा अपनाए वही तो कह त्व बुद्धि वना सकता है । 
जिसे यह सष्ट जात है कि में ज्ञानस्वभाव मात्र हूं पुदूगल कर्मंद्रिपाकसे 
उत्पन्त हुए भाव में नहीं हूं, ऐसा जिसके मृलमें भेदविज्ञान हुआ है बह पर- 
पदार्थोर्मे कुछ करता हो, इस प्रकारका आशय कहांसे लायेगा ? झब इ्स 
ज्ञानचेतना पर जीबित रहने वाले कमचेतनाका स्वरूप ऋच आचाये 
देव अगली गाथामें कद्द रहे हैं। 


वेदंतो कम्मफलं सुद्दिदो दुद्दिदों य दवदि जो चेदा। 
सो त॑ पुणोषि वंधइ वीय॑ दुक्खस्स अट्ठ वह ॥३८८॥ 


कर्मचेतनाका निर्देश--कमंफलको चेतता हुआ मैंने यह फर्म फल 
किया, यह विभावपरिएमन्त किया; ऐसा जो जीव मानता है घह फिर भी 
ठढुःखक चीजभूत ८ प्रकारके कर्मोंका वंध करता है । इस गाथासें कर्मचेतना 
का सरूप दिखाया गया है। ज्ञानभावके अतिरिक्त अन्य भावोंमें इसे 
आना हूँ इस अक्ारकी चेतना करनेका नाम वर्सचेतला है। यह फर्म- 
तन्ता संमारका वीज है। संसारका वीज यो है कि बह आठ प्रकारके कर्मों 
के वंघनका कारण है । 


२... अमचेतनाकी मुद्रा -कर्मचेतनाबों के रूपक यों होते हैं--मैंने किया 
स्‍ कराया, मेने अनुमोदना किया याने मैंने होंसला बढ़ाया, मेंने मन्से 
कया) वचनसे क्रिया: कायसे किया और इस प्रकार कराया और अलुभोदा; 
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इस प्रकारके विकल्पोंका नाम है कर्मेचेतना | ये समस्त विकहप संसारफे 
कारण हैं। इसलिए सोक्ष चाहने वाले पुरुषोंको इस आज्ञालचतलाके वि्ञास 
के लिए स्वप्रकारके कमोंके स्या"्की भाषत्ता वनाए रहनी चाहिए। जिस 
जीवफकी यह वासना निरंतर बनी रहती है कि में करता हूं, में फरा देता 
हूं में दूसरोंका होंसला बढ़ा देता हूं, मुझमें ऐसी सन वचन कायकी कला 
पड़ी हुई है। ऐसी करत त्व धासना जिसे वनी रहा करती है बह अज्ञानी है | 
मोक्षमार्गी पुरुषफो ऐसी भावना रहती है कि न में कुछ करता हूं, न 
कराता हूं, न किसी को अनुमोदित कर सकता हूं। अज्ञानचेतना का 
विनाश करके ही ज्ञानचेतनाका विल्लास वन सकता है। में तीनों काल 
विषयक सन वचन, कायसे करने; कराने, अनुमोदने के विकरपोंकों सर्व 
प्रकारके कर्मोंको त्याग फरके में तो नेष्कम्ये अवस्थाको ग्रहण करता हूं । 

फर्मचेतनाके रूपक--जीव अपने अ्रदेशसे बाहर कहीं कुछ नहीं किया 
करता, अपने आपमें जो कुछ किया करता है वह अपने आपको अपने 
लिये किया करता है । अ्रज्ञानी यों विकल्‍प बनाता है कि देखो मैंने यह 
कास किया। भरे उसने उस कामको नहीं किया; उसने तो उस कारये- 
विषयक विकल्परूप विभावपरिणमन किया। करने सम्बन्धी कितनी 
तंरहके विकहप हैं, उन्हें संक्षेपमें जातिरूपमें संग्रहीत करके देखा जाय तौ 
मूत्षमें श्रपने मन बचन काय कृतकारित अन्लुभोदनाके भेद तरंग उठते हैं 
ओर इसही के संयोगी पअंगोंके द्वारा इन फर्मोकी वातके ४६ प्रकार 
बनते हैं । 

तीनों साथनोंसे तीनों कार्योंका एक विकल्प--कोई यों विकरूप करे कि 
मैने मनसे; वचनसे कायसे किया, कराया और अन्ुभोदा | यह एफ कर्म- 
विषयक सर्वाग विकल्प है इसमें कुछ भी छोड़ी नदीं। कर्मोंकी वातें तीन 
हैं और साधनोंकी भी वातें तीन हैं--किया। कराया। अज्ुमोदा, ये तीन 
तो काम हैं ओर सन, वचन काय ये तीन साधन हैं। तीनों साधनोंसे 
तीनों कर्म करता ये कम विषथक सर्वाग विकल्प है । 


दो साधनोंसे तीन फर्मोंके ३ प्रकार--को है दो साधनोंसे तीनों कमकि 
बिकहप बनाता है तो वे तीन प्रकारसे बनते हैं--(१) मैने सनसे; रचनसे 
क्रिया; कराया अनुमोदा । (२) मैंने सनसे ,कायसे किया, कराया अनुमोदृ ! 
(१) मैंने बचनसे; फायसे किया) कराया, अन्लमोदा । दो साधनों द्वारा तीन 
कम करने के विकलपोंकी जाति.तीन हैं । 

एक साधनसे तीन कार्योंके ३ प्रकार-- कभी एक साधनसे तीनों कर्म 
करनेके .विकहप उठते छैँं-(१९) मेंने सनसे किया, कराया, अछुमोदा/ 
(२) मैंने वचनसे किया कराया अझुमोदा, (३) मेने कायसे किया कराया 
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अनुमोदा । ये कर्म चेतर्नाके विकह्पोंके प्रकार हैं। कितने प्रकोरेसे यह झ्ञोनी . 
जीव अपनेसें फर्मंचिषयक विकहप गूंथा करता है ? इसफा छोटा-सां यह 
दिग्दर्शन है। ु ह 

तीन साधनोंसे दो कार्योके ३ प्रकार--कभी ३ साधनोंसे २ कर्मविपयक 
विकह्प होते हैं। जैंसे--(१) मेने मससे, वचनसे। कायसे किया और 
कराया । (२) मनन, वचन; कायसे किया ओर अनुमोदा। (२) मेंने मन 
बचन; कारयसे कराया ओर अल्ुमोदा । 'योग्यताएँ तो भेया ! उस मोदी 
जीपमें सभी साधनोंसे सभी कर्मोके करनेकी वनी हुई हैँ, लेकिन उपयोग 
की विचिंत्रताकी वात है.कि कितने साधनोंसे कितने कर्मोके करलेका कव 
विकत्प उठता है ? कहीं यह जीव_दो साधनोंसे: तीन कर्मोके करनेका 
विकल्प किया करता है। तो चूंकि दो के तीन विकत्प हैं, सो तीन 
विकह्पोंसे तीन कार्य किए गए हैं 

..... दो सांबनोंसे दो कार्यक्ते विकल्पोंके £ प्रकार- कमी दो साथनौंसे दो 

कंस के विफवप होते हैं। उसके ६ भंग होते हैं--(१) मन बचनसे किया 
कराया, (२) मत, कोयसे किया कराया» (३ बचन कायसे फिया कराया 
इसी तरह (४) मंत्र चचनसे किया अनुमोदा। (५) मत्त, फायसे किया 
अनुमोदा, (६) बचत कायसे किया -अनुमोदा, फिर (७) मन। बचनसे 
कराया अनुमोदा, (८) मं कायसे कराया अनुभोदा, (६) बचन- फायसे 
कराया अनुमोदा | 

साधनोंसे कर्मोके करनेके. विकल्पोंका विवरण--देखिए परविपयक कर्मों 
फी कत्पनामें किस अकारसे विकत्पतरंगोंका निर्माण होता हैं ? उल चातों 
को साधन ओर कंसेके द्वारा बताया: जा रहा है। मनसे करेनो क्‍या ? 
मनंसे करनेकों परिणास क्या ? बचमसे भी कितनी ही वातें कर देते हैं 
ओर कायसे फरना तो सब लोग स्पष्ट जानते हैं।सनसे ,करानेकां भी 
विकल्प होता है और कमी कार्य बचनसे भी कराया जाता हैं और कॉयसे 
भी कराया जाता है, यह तो लोग स्पष्ट जानते हैं। मनसे अलुभोदां जाता 
हैं; हक कार्य करते हैं लोग और अपनेंमें संकंहप चनातें हैं, भरतुमोदना 
बनाते हैं कि ठीक कियां। बचनसे अ्रंतुमोंदा जाता हैं, यद्ध बात तो विर्कुल 
स्पष्ट है और शरीरफ़ी चेष्टोसे अंगुली उठाकर, झ्यांखें मटका कर इस 
तरह भी तो अनुमोदा जांता है। जसे कोई पूछे कि कहो यद्द चात ठीक 
है. ना ! सिर हिला दिया सायने हाँ सही है। तो कायसे अलनुमोदा गया 
ना; तो इस शअ्रकार कर्मोके करनेकी ये.पद्धत्तियां हैं। ु 


कर्मचेतनाका भ्रज्ञान, चेतना हारा पोषण--इसमें जो यह परिणाम 
करता है कि मैंने किया, केराया। अज्ुमोदा, यह संब अज्ञानचेतना 
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क्योंकि परपदा्थेके द्वारा कोईपरपदार्थ नहीं परिणमाया जा सकता;-फिर 
भी यह मान्त रहा है । निमित्त प्रत्येक अपने ही प्रदेशमें अवस्थित रहते हैं; 
उनके गुर पर्यायोंकी कला निमित्तके क्षेत्रसे बाहर नहीं द्वोती | फिर कौन- 
किसको करता है ? फिर भी यह जीव”धिकहप बनाये रहता है मैंनेःसंदिर 
बनवाया; मेंने उत्सव किया । किनने प्रकारके करनेके विकल्प बनाते हैं ? 
झारम्म ओर परिग्रह सम्बन्धी करनेके आशयमसें. जेसे पाप हैं इसी प्रकार 
धघेमेंका नासे लेकर भी परंपदांथोंमें मैंने कुछ किया, ऐंसा भराशय- रहे तो 
उंसमें भी वहीं मिथ्यात्वकां पाप हैं'। शानीसंत तो कुछ भी' कास करके 
बंद सामायिकंमें खड़ा होकर वंदना कर रहा हो; भक्तिपाठ' पढ़ रहा हो) उन 
सभी वातोंमें 208 रखता है कि यह सव अज्ञानकी चेष्टा है। जो 
जो उसने कार्य किया बंद ज्ञानभावके गंधसे निकली हुई नहीं है किन्तु 
रागंदेष जो शेष हैं. वें अज्ञात भाव हैं और उनकी प्रेरगाके यें सब वाह 
करतूतें हैं। सो इन सवको करता तो है वह, परन्तु मेरा इनका ही करनेका 
काम है; ऐसा मिथ्या भंशय वह नहीं रखता है । 


के दृष्ठान्तपुर्वक ज्ञानीके व्यवहारभ्रवृत्तिमं भी ज्ञानवृत्तिके लक्षकों सिद्चि-- 
जसे सीढ़ियॉपर चढ़्तें हुए कोई सीढ़ियोंकी! भी गिनता; है क्‍या. नहीं। 
बह तो सभी सीढ़ियों पर पेर रखकर ऊपर पहुंच जाता है। फोई मनुष्य 
दौड़ लंगाता है तो क्‍या षद् अपने पर्गोकों गिनता जाता हैं? अरे बह तो. 
दौड़ता हुआ चंड़ी जल्दीसे पहुंच जाता है। तो, जेंसे दोढ़ लगाने धाला 
विना पगों को गिनें हुए दौड़ लगाकर अपने इष्ट स्थानमें पहुंच जाता है) 
सीढ़ियों पर चंढुने वालेका लक्ष्य अट्टाज्षिकामें पहुंचनेका है इसी तरह त्रत, 
तप) संयमें करने बाल्लेका लैकय निर्विकल्प समाधि भावमें पहुंचनेका है. न 
कि वर्तमानमें की जा रही मन) वचन) कायकी चेष्टाबोंको निरखनेका है । 


प्रवत्तिमात्में प्रश्ञावचेष्टापनका ज्ञानीके निर्यय--भात्मानुशासनमें इस 
बांतको स्पष्ट कद्दा है कि 'यद्यदाचरितं पूर्व तत्तदज्ानचेष्टितम |? जो जो 
भी मैंने यह आचरण किया है-८ह सब अज्ञानकी चेष्ठा है। में तो निवि- 
कहप ज्ञान ज्योतिमात्र हूं । कितना शुद्ध झाशय ज्ञानी संतका द्ोता है और 
श्‌ः 
. कर्मचेतसासे कितना प्थक बना रहता है ! यह मर्म जिस भक्तकी समममें 
आता है बह मक ऐसे ज्ञानी आत्मायों पर अपना मानो स्वस्थ न्योद्दावर 
कर देता है। इतनी उपासनाकी दृष्टि जंगती है। वह ज्ञानी तो परमगुरु 
सर्वक्षवैव और उनके दी मार्ग पर चलने .वाल्षे - अन्य ज्ञानीसंत पुरुष हैं | 
पतंग इतनी खबर तो न विसारो. कि जो हम कर रहे हैं वह सब अज्ञानकी 
येष्टा के इतनी वात ध्यानमें बनी रहे तो ज्ञानकी डोर हाथमें रहेगी। 
चाहे आकःाशर्से कितना दी उड़ जाय पर डोर वालकके द्वाथमें है तो पतंग 
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अब भी बसमें है। इसी तरह ये अज्ञानकी चष्टावोंकी पतंगें चाहे कितनी 
ही दौड़ लगा जायें किन्तु ज्ञानतत्त्वकी डोर दृष्टि यदि उपयोगके हाथमें 
है तो अब भी, थे वेढंगी क्रियाएँ होकर भी खुदके द्वी वशमें है सब । जिस 
चाहे क्षणमें मन/ चचनः कायकी चंष्टाबोंका परिद्दार करके निर्विकह्प 
समाधिमें अवस्थित हो सकता हूं। 


एफ साधनसे दो फर्मोफे विवाल्पके ६ प्रकार--यह कर्म चेतनाका प्रकरण 
है। ऐसे नाना प्रकारके बिकहपोंसे कर्मका आशय पोसा करते हैं मोद्दी । 
फभी यह जीव एक साधनसे दो प्रकारके कर्मोंका विकहप करता है--एक 
साधनसे दो कर्मोंके विकल्प नो प्रकारसे किए जा सकते हैं--(१) मेंने मन 
से किया, कराया, (२) वचनसे किया कराया, (३) फायसे किया कराया, 
(४) मन्से किया अनुसोदा, (५) वचनसे .फिया अल्लुमोदा, (६) कफायसे 
किया अनुमोद+ (७) मनसे फराया अजुसोदा, (८) बचनसे फराया 
अनुमोदा, (६) कायसे कराया अनुमादा। ये सव विकल्प जड़े संक्षेपमें', 
जातिबादकों लेकर बताये जा रहे हूं । इनका विस्तार तो अनगिनता है। 


पज्ञानसें फरामात--देखो भेया ! केसी कषण-क्षणमें घिकहप त्तरंगे- 
उठा करती हैं और यद्द अज्ञानी जीव उन विकल्पत्तरंगोंकी अपनाए (रहता 
है। इसे भीतरका कुछ पत्ता नहीं ओर बाहरका भी सह्दी पता नहीं। जो 
दिखता है बह भी सूठ है और जो भीतर दिखता है वह्द भी झूठ हैं। न 
बाहरकी सच्चाई का पता है और जन भीतरकी सच्चाईका पत्ता है।- 
विकत्पोंके अपनाने रूप अज्ञानचेतनाके प्रसादसे यह कर्मचेतनाका जाल 
इस जीवको फंसाने के लिए बिछा हुआ है। अभिमानी लोगोंको उनके 
द्वारा ये फाम हुए हैं ऐसे कठ त्वका वचन बोल दो तो वे अभी खुश हो 
जायेंगे। किसी को वश करना, फोर कठिन बात नहीं है। आप अपने 
कषायको वश फरके उत्त उपायोंकों करें। घरमडियॉकी प्रशंसा फर करके 
अपना नौऋर बना ल्लीजिए । सायाचारियोंकी हां में हाँ मिलाफर उन्हें 
अपना नाकर बना लीजिए। लोभियोंकों अच्छी-अच्छी चीजें खिलापिला 
कर अपने आधोन कर त्ीजिए | 


अ्रज्ञानभावसे भ्रज्ञानियोंका वशीकरण --ये बच्चे लोग पेसा चाहते हैं, 
बापसे और रूठकर चाहते हैं। अरे थे भूल करते हैं। दम बच्चों को 
जरासी तरकीब बता दें और रोज खूब पेसा लें बापसे। जरासी तो 
तरकीब है । जरा हाथ जोढ़ लें। मीठे बचन बोल लें और झापके पास 
चैंठकर अपना चड़ विन्नय दिखा दें; लो इतनी वात कर देनेसे ही खूब 
पंसे ले तें। १० पैसोंकी जगह पर २० पैसे सि् जायेंगे। जरासा तो काम 
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फरना है। फिर वापको उत्लू चना लें | पर कषायकी ऐसी चेष्टा भरी है 

कि वे-उपाय ही नहीं सुकते जिससे कि वे आधीन वन जायें और झाधीन 

क्या, वे तो आधौन हैं दी। तुम्हारे आधीन नहीं हैं. तो कौरोंके हैं, छौरों 

के नहीं हैं तो 5ःपने विकहपोंके हैं। अज्ञानी जीव तो सदा विवश है, 

. उसका मूल झाशय अज्ञानचेतनाका है और जब कुछ लोकयात्राके [लिए 
तेयार द्वोता है तो कम चेतनाका कदम उठता है । 


तीन साधवोंसे एक कार्यके विकल्पके ३ प्रकार- कभी यह जीव तीन 
साधनोंसे एक कामका विकल्प करता हैं। ऐसे विकल्प तीन प्रकारसे 
जगते हैं--(१) मैंने मन; बचन; कायसे किया, (२) मैंने मन। वचन; काय 
से कराया । (३) मैंने मन, घचल, कायसे अनुमोदा, ऐसे माना प्रकारके 
कर्मोंसें कत त्वका आशय रखकर यह अज्ञानी जीव अपना स्वरूप भूत्र 
जाता है ओर वाह्ममें वड़ा सावधान अपनेकों समझता है। वाहरका काम 
जरा सफाईसे, व्यवस्थासे बढ़ी वढ़वारीके साथ वन्न गया तो भीतरमें 
करत त्वका आशय वनाकर अपनेको करता तो घरवाद है। पर सममता 
कि लोकंमें हम सबसे अधिक चतुर हैं। में अपना काम यों दी आनन 
फाननमें कर डालता हूं। समझता है चतुराई और भीतर बसी है व्या- 
मुढ़ता। अरे ! अंतरमें ही व्यामूढ़ताको समाप्त करके इस अ्ज्ञानचतना 
को दूर करके ज्ञानचेतनाका विल्ास-करना है | 


भूतकर्ममें कतृ त्ववुद्ध--इस जीवकी अपनी करतूत पर अहंकार रहता 
है, अपने आपके निष्कष सहज चित्रवभावका परिचय न होने से विभावों 
. को अपनाता है और उनमें उनके कारण परपदार्थोके सम्वन्धमें कह त्व 
बुद्धि चनाता है । यहे-अमस्ृतपान यदि यद्द जीव करल्ते कि प्रत्येक पदार्थ 
स्वतंत्र है। किसी भी परद्रव्यपर मेरा अधिकार नहीं है। जो जेसा परिण- 
मता है वह स्वयंकी परिणतिसे परिणमता है | कला तो फेषल उसकी दी 
कांये फरनेमें सम्पन्न और समाप्त होती है तो - ऐसी बस्तुस्वतंत्रता की 
बुद्धिसे इस जीवको आकुक्षता नहीं हुआ करती है। ग्रह अज्ञानी जीव 
भूतकाल सम्बन्धी कर्तापनके भाण्कों लादे हुए है। इस फमचतनाके 
सम्वन्धमें भूतकालविपयक अनेक भंग पेदा हो गए । 
दो साधनोंके हारा एक कार्यके विकल्पके £ प्रकार--अव कमी यह्द 
झज्ञानी दो साधनोंके द्वारा एक कमेका शहंकार रखता ६--(१) मैने मन। 
चचनसे यह काये किया; (२) सन) बचनसे कराया; (३) मन, घचन 
अनुमोदा | (४) समन कायसे किया, (५) मन कायसे कराया।_ (६) मन 
कायसे अनुमोदा | (७) वचन कायसे किया; (८) बचल कायसे फराया 
और (६) बचन कायसे अनुमोदा । इस अकार दो साधनों द्वारा एक व ्ममें 
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६ जातिके घिंफल्पोंरूप परिणमता है। 

'. एक साधनके द्वारा एक कार्यके विफल्पके ६ प्रफार--कभी यह अज्ञानी 
एक साधनके द्वारा एक कर्मको करनेके झहंकारमें मी ६ तरदसे परिणमन 
फरेता है--(९) मैंने मनसे किया, (२) वंचनसे फिया। (३) कायसे किया। 
(४) मनसे कराया। (४) बचनसे कराया, (६) कायसे कराया । (७) मनसे 
अंनुमोदा) (८) वचनसे अनुमोदा,-/६) कायसे अनुमोदा ।. इस तरह सिन्‍्त 
भिन्‍्त साधनोंसे भिन्न-भिन्न कर्मोके फठ त्वके अहंकारसे लद़ा हुआ यह्द 
अंज्ञानी जीव कर्मचेतताफे वश लोफयात्रा कर रहा है | 

कंर्मंचेतनाकी संकटमयंता--यह जीव स्वभावत्तः आनन्दमय है। जब 
उदय खंराव है तव यंद्र जीव प्यपने आरानन्द स्वमभावकी इृष्टिसे चिगकर 
चाह्मपदार्थोमें स्वामित्व और फठ त्वकी चुद्धिका वौक लादता है और 
दुःखी होता है । इसने यह क्‍यों नहीं कियां। यह ऐसा क्यों नहीं परिणसता/ 
यह यों क्‍यों नहीं वत्त जाता ? अरे तुम जगतंमें अन्य पदार्थोक्री संभाल 
क्या कुछ भी कर सकते हो ? यह तो एक उदयका मेल हैं कि कदाचित्‌ 
कोई वस्तु सनचाही सामने,ओ जाय, कोई जीव मनमाफिक परिणति 
करने लगे; यदह तो एक उदयासुंसाः कभी-कभीका सेन वन्त जाता है। 
इसमें भी घारतविक सभ्वन्ध प्रयोजन) मर्स) रहस्य कुछ नहीं है । ज्ञानी 
संत इन ४६ जातियाॉँमें विभक्त भूतकाल सम्बन्धी कद त्वके विकत्पको 
दूर करता है। यह फतृ त्व विकह्पका पाप सेरा सिंथ्या हो | 
.... जञानीकी शिववर्शनसे उत्पन्न हुई विविक्तता-भेया ! थे ही सब वातें 
जिनमें अज्ञानी लीव मग्न दोकर.' अहंकाररसमें डूबा हुआ व्याकुल हो 
रा था। वे सारे विकल्प और करतृतें इस शुद्ध सदज स्वभावफ़ी दृष्टिसे 
ऐसे ज्ञग रहे हैं कि ये कहाँ हो रहे हैं । झूठ दो जायें; चन गया का) 
ऐसी. कोई मेरें प्रोभामकी व[त न थीं। मेरे. सहजस्वेभावकी ओरसे फोई 
कार्यक्रम न था। मिले हुए मिमित्तनमित्तिक भावसे अटपट वातें हो गर्यी, 
हो गर्यी, वे मिथ्या हैं, सिथ्या हों | मेंत्तो सहज ज्ञानस्थरूप हूं। न मैने 
किया, ऩ् कराया; न अंनुमोंदा । यह बीचका इन्द्रजाल आपड़ा था । में तो 
एक सहजशुद्ध ज्ञायकस्वरूप हूं | ज्ञानी जीब जिसको लक्ष्यमें लेकर ऐसा 
कह रद्दा है वह चीज लक्ष्यमें न आए तो अन्य लोग ऐसा सोचते हैं कि 
वाह यद्द तो चड़ा अच्छा हुआ | मुखसे कंद् लिया, पाप मिथ्या हो गए 
पर जिस तत्त्वको लक्ष्यमें लेकर ज्ञानीका यह शिवभाष होता है बह लद्ष्य' 
में आए तो पता पढ़ता है कि यह तो अंतःपुरुपार्थपूबंक एकदस सत्य 
कंदंस रखा जा रहा है ज्ञानी जीवका शिव संकहप हो रहा है । अहो पूर्व 
काक्षमें मोहसे जो जो मेंने किया उन समस्त कर्मोको अतिक्रान्त करेके) 
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त्याग करके, विभक्त करके उससे पृथक, चे तनात्मक निष्फर्म लिज श्रात्म 
तत्त्वमें अपने आपके साधनके द्वारा चत, । | 


भ्रज्ञान और. ज्ञानचेतत्ाकी विज्ञायें--वीती हुईं वातमें करनेकी आपके 
ममता हुआ करती हैं क्‍या ? हाँ अज्ञांनी' जीवंके हुआ करती हैं।- कोई 
घटना छुछ दिन पहले दो गयी हो और आज भी उसकी ममता रह 
सकती है। में केसे माफ करूँ गा, मुझे ऐसा क्‍यों फट्दा था ? अरे- ऐसा 
जो विकल्प हैं यह ममताका ही तो परिचय है। पुर्वकालमें किए हुए अप- 
राधरम भी भआात्मीयता है, इसकी निशानी दी तो वर्तमान- हठ है। ज्ञानी 
पुरुषकी आत्माने विक॒ल्पोंको अपनेमें स्थान नहीं दिया।- हुआ था जो 
पिकल्‍प वह जवकां जब थां) अव तो में समस्त कर्मोंसे रहित शुद्ध चेतना- 
त्मक तत्त्वमें रह रद्दा हूं । एक व्यावहारिक विकहपका भंग करके दूसरे 
व्यावद्ारिक विकल्पोंको अपनाए तो वह तो हैं वेईमानी, किन्तु व्यायहा- 
रिक विकदपोंको भंग करके यह शुद्ध आत्मतत्त्वमें चर्ते तो वह वेइसमानी 
नहीं है । 

, एफ ही भवसें ह्ििजपना--जेसे किसी सेठ ने दो दिन पहिले कुछ 
सहायता देनेको फह्ा था, मानों यह कद्दा था कि तुम्दारा काम अटका 
सो तुम हमारे यहाँसे ४० हजार ले जाना | तुम गरीब पुरुष हो, अपना 
काम चलाना और द्वो जाय आज वह निगम्नन्थ साधु, चला जाय-जंगलमें 
धर्मसाधनाके लिए तो क्या कोई यह फद्देगा कि देखो इसने बचन दिया था 
ओर वचन पाला नहीं | हाँ, जिस पर ऋण हो वह निम्नन्थ साधु नहीं वन 
सकता है पर और भी बांयदा किया हो कि अजी चत्नो अपन गिरनार 
जीव मृत्नवद्री की यात्रा करें; या अपन अगलज्ने महीनेमें चम्वई- कपड़ा 
खरीदने चलेंगे। किसी मिन्रसे ऐसा फह दिया औरःअआज दो-गए साधु तो 
क्या कोई यहं कह्टेगा कि तुमने तो वायदा किया था भौर आज दो गए हो 
साधु ? ऐसा कोई नहीं कद्दता । अरे वह पहिले बाला पुरुष तो मर चुका, 
अच तो चह िज वना है । अब तो उस पुरुषका लया-जन्म हुआ है । 

नये जन्ममें पुराने जन्मकी वासनाका क्रभाव--पहिला जन्म बह था जब 
माँके पेटसे निकला था, झव सोह हट गया; रागद्वेष क्षीण दो गया, शुद्ध 
शआत्माकी लौ लग गयी तो यह तो उसका दूसरा जन्म हुआ हैं। अब 
पहिल्ले जन्मकी.वातं सव भूल जायेगा। जेसे कोई इस जन्मसे मरकर 
दुसरे भषमें पहुंचता है-तो वहाँ दूसरे भंवसें रहंते हुए क्‍या पहिलेफे इस 
जन्मकी घटनावोंमें संकल्प, विकल्प मचते रहंते हें ? नहीं तो फिर श्सही 
मनुष्यभवमें रहकर साधु त्रत लेकर अर्थात्‌ नया जन्म पाकर शव पुरानी 
घटना पुरानी द्वी ढालमे चलाने का विकल्प करे तो क्‍या यद्द कद्दा जा 
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सकता हैं कि मैंने नया जन्स पाया । हरे वह तो वह्दीका चह्दी हैँ जो 
पहिले था । 


ज्ञानचेतनामें प्रतिक्मराकी सम्पन्तता--ज्ञानी संत पुरुष पूर्वेक्षत विकल्पों 
को अपनाता नहीं है। जो इस प्रकारका कर्म होता है वह सब मेरा सिथ्या 
हो । में तो अपने आपमें ही वर्त रद्दा हूं। अद्दो में ज्ञान स्वभावसात्र हूं | 
यह तो स्वभावतः निष्कर्म है। ज्ञाता द्रष्टा मात्र रहूं, इतना ही मात्र द्वोना 
है। अहो यह अटपट बात हो ग्यी | यद्द दो गयी; यह न होनेकी तरद्द हो 
जाय ।! में अपनी प्रज्ञाको अपने आपके अन्तरम्ममें लिए जा रहा हूं। सें 
शुद्ध ज्ञम् स्वरूप हूँ--ऐसी भावताके बलसे यद्द जीच भतिक्रमण कर रहा 
९ न 
» फर्मचेतनाका त्याग फर रद्दा है। कर्मचेतना तीन प्रकारसे होती हैं, 
किए हुए कर्मोंमें फल त्व घुद्धि करमा छोर किए जा रहे कर्ममें कत त्वचुद्ध 
फरना और आगे भविष्यमें किए जाने वाले कर्मों कठ त्य चुद्धि करना । 
इन तीलों प्रकारकी चुद्धियोंके त्यागका नाम है प्रतिक्रमण, अत्याख्यात और 
आलोचना । यहाँ तक प्रतिक्रमणका बणन समाप्त होता है। 


निदचय भश्ालोचना नामक परम तप--अचब आलोचनाके प्रकरण 9ें 
आइए | जेंसे भूतकालमें ३ साधनों द्वारा अथवा दो साधनों हारा &थषा 
एक साधन छह्वारा तीन, दो या एक कर्मेका कत्‌ त्वयभाव किया था तो यहाँ 
आलोचनाके विरोधरूप अपराधसें उस ही प्रकारके वर्तमान फार्यमें फतृ त्व 
भाव किया जा रहा है, इसका नाम है वर्तसान कर्मचेतना । इसे भी उसही 
प्रकार ४५ प्रकारके विकतपोंमें लेना । उन सब कार्यों भी. यह छाती संत 
अपने शुद्ध संवभावकी दृष्टिकी ओर आ रहा है | में न सनसे फरता हूं, न 
वचनसे करंता हूं ओर न कायसे करता हूं, न कराता हूं, न अनुमोदता 
हूँ । यों बतेमान करतूतसे भिन्‍न अपने सहज स्थभावके देखनेमें यतनशील 
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हो रहो है । 


स्वयं सें स्वयं की कला का: विलास--वास्तविकताकी वात यह है 
कि जो में स्वलक्षणतः जैसा जो कुछ हूं उस पर दृष्टि दैकर देखें 
तोन में शरीरका कर्ता हूं, न दुकानादिका कर्ता हूं, न कमोंका कर्ता हूं 
ओर यह मैं तो रागादिक भातोंका भौ कर्ता न्दों हूं। यह भी द्ोना पड़ता 
। असात्धानो तो इतनो है और उसीका फल हैं कि मेरा ही विभाव 
परिणशमन हो जाता है किन्तु स्वरसतः यह में छुछ किया नहीं करता हूं । 
न में करता हूं और न में कराता हूं। कराना कहते हैं करते हुएको प्रेरणा 
करना में किसे प्रेर पर कर सकता हूं, अपनी सात्रना वासनाके अनुसार 
अपनी चेष्टा कर डाज्नू यहाँ तक ती सेरी विभाव कला खेल जायेगी पर 
इपसे आ में फिसोको कुछ प्रेर सकूँ ऐसी मुझमें साम्रथ्य नहीं है । 


गाथा वेप८ द््ह्‌ 


उदासीनतासे सिद्धि--भया ! यहाँ तो यदि ऐसी दृष्से रहे, जेंसे 
देखा होगा ना चतुर भिखारियोंको जो यद्द कद्दते जाते हैं कि जो दे उसका 
भी भला जोन दे उसका भी भज्ञा। उसकी आवाज सुनकर देने वाले भी 
दे उठते हेँं। इसी तरद्द यदि इस आशयसे रहा जाय कि कोई यों परिणमन् 
करे तो उसकी मर्जो, न करे तो उसकी मर्जी। ऐसे उदासीन भावोंसे 
अपनी चृत्ति बनाएँ तो यह वहुत कुछ सम्भव है कि आपकी मर्जकि विरुद्ध 
परिणमने वाला भी आपके अनुकूल परिणम जाय और न भी परिणमे 
तो में अपना दी मालिछ हूं ऐसा तो निर्णय है ही आपका। दूसरेका में 
मालिक नहीं हूं। दूसरे से तो एकमान्न धार्मिक सम्बन्ध है और मसताका 
भी सम्बन्ध द्वोता है । 


गृहमें भी घामिक सम्बन्धकी उत्पादिका प्रज्ञा-भया ! संसत्वके सम्बन्ध 
में तो सद॒बुद्धि ठिकाने नहीं रहती है। पर धार्मिक सम्बन्ध मानने पर 
सद्बुद्धि ठिकाने रहा करती है । क्‍यों मानें ग्रहस्थजन्त कि उनका परिवार 
के साथ ममताका सम्बन्ध है ? मसतांका सम्बन्ध नहीं है, किन्तु एक 
धार्मिक सम्बन्ध हैं। भल्ती प्रकार विचार तो-जो पुरुष आत्मवत्षफी 
प्रवलताके अभावसे सकल संन्यास नहीं कर सकता उसको यह आवश्यक 
दो गया है कि कहीं कुपथमें न गिर जायें इसलिए कुछ ऐसा परिजन बेभव 
का संग रखें कि जिससे कुछ एक देश घ॒र्म पालनकी पात्रता तो बनी रहे । 
इसी उद्देश्यसे गृहस्थोंने ग्रद्रिणीको स्वीकार किया है। यदि भोग और 
ममत्वके उद्देश्यसे गदृशीको स्वीकार किया हो तो जीवन भर चक-चक 
लगी रहेगी । यदि एह्विके उद्देश्य न रह्दा हों यह तो अच उद्देश्य बना 
लेना चाहिए | कुपथमें अ्रष्ट न हो35 इतने मात्र वचायके लिए घर स्थी- 
कार किया है, कहीं घरमें ममता नहीं है । 


गृहस्थको प्राप्त विवेकका प्रसाद--लक्ष्य सद्दी दो। फिर यह वात 
जल्दी आ जायगी कि ये परिजन सममाये जाने पर भी यदि अनुकूल नहीं 
चलते हैं तो मत चलें, वावा तुम्दारा भी भत्ता हो। ऐसी उदासीनता और 
ज्ञान पैराग्यके प्रकाशमें यह ग्रहस्थ सुरक्षित रहता है । उसकी कितनी भी 
आमदनी हो जाय पर कोई आकांक्षा ग्रहस्थफे नहीं रहती । धमम) अर्थ, काम 
ये तीनों पुरुषाथ फरना कर देनेका काम है। तो अपन्नी दयूटी पालनेके 
लिए वह अपनी आजी विकाके कार्यमं लगता है । फल मिलना यह हमारी 
बुद्धि पर निभेर नहीं है। हाँ हमारी बुद्धि पर निर्भर यद्द है कि उद्याहुसार 
लो छुछ प्राप्त दो उसके द्वी अन्दर अपना गुजारा करें) ऐसी व्यवस्था 
बनालें । इस पर तो बुद्धि चलेगी पर किसी की जेवसे-ये रुपये निकलफर 
निजोरीमें आ जायें ऐसी घुद्धि न चल्लेगी । इस कारण ग्रहरथ आचरणक 
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बारेमें भी चिंता नहीं रखते; कर्तव्य पालते हैं. । 


ज्ञानी गृहस्थका लौकिक इज्जतसें अ्रधिश्वास--ग्रहस्थजनों के यह भी 
परिणाम नहीं होता कि यदि ऐसा ठाठवाट न रहेगा तो; पोजीशन गिर 
जायेगी | न गिरेगीं । क्‍या क्सी निम्न न्थ दि० साधुका ऊच इत्तना त्याग 
हो गया, घर छोड़ा कुटुम्ब छोड़ा, आराम छोड़ा, चाद्वन छोड़ा, . जमीन 
पर ही ज्ञोटते, जमीन पर ही बेठते; यद्द उनकी एक चर्या चन गयी तो क्या 
उससे उत्तकी पोजीशन कम हो गयी ? चपासक भक्त लोगोंके चित्त तो 
पोजीशन वढ़ गयी कि धन्य हैं वे संत पुरुष जिनके अहंकार नहीं रहा, 
शरीरके आराम की बात नहीं रद्दी, जमीन पर ही लोटते हैं, जमीन पर 
ही सोते हैं; घूलसे चिपटा शरीर है, मनमें उसके प्रतिकारकी आकांक्षा 
नहीं रहती है ऐस। प्रवत्ञ ज्ञान वेराग्य जगा हुआ हैं | इस प्रकार जो गृदस्थ 
-छोटी आयके भीतर ही संत्तोषपूर्वेक गुआरा करते और मनसे दूसरोंका 
भला: सोचते, वचनसे दृस्रोंका भला करते, शरी+ से. दूसरोंकी सेवा करते 
उनका छुर्ता चाहे फटा भी हो, कपड़े भी चाहे कोई .पद्चिननेकों न मिलें तो 
भी दुनियाकी निगाहमें उसक़ी इज्जत कम.नहीं द्ोती है, बल्कि इसकी 
इज्जत बढ़ती है। अन्याय करके मायाचार करके दुनियामें अपनी पोजीशम 
रख क्षी और -अन्तरमें रत्तत्रयसे भी चिगा रद्या) आत्मदृष्टि खोकर 
निवेत्न हो गया तो यहाँ संसारके ल्लोगोंके मध्यमें भी उसे अपनी करतूतका 
फल्न भोगना पड़ेगा । 


परके करत त्व, कारयितृत्व व अनुमस्तृत्वका श्रभाव--मैं न-करता हूं किसी 

अन्य पदाथंक्रो) न कराता हूं.और न अनुमोदता हूं। परका कर्ता तो मैं यों 
नहीं। हूँ: कि परकी परिणंति उस परमें हो होती हैं, मेरी वत्ति भेरेमें होती 
| में परको कददाँ किया करता हूं और परको में कराता नहीं हूं। कराना 
कद्दते हैं करनेकी अयोजकता को । किए गये कामका फल जिसे मित्ते उसे 
कराते वाज्ञा कठते हैं। जसे आप खेती कराने वाले कहलाते हैं क्योंकि 
खेनीमें जो अनाज उपजेगा उसका,फल्न आप भोगेंगे तो होकमें कराने 
वाला उसे कहते हैं जो काम्का फल भोगे। क्‍या यह कराने बाला जिसे 
लोकंमें साना.गया हैं घह परकीय कामके फतकी परसार्थेतः भोग सकता 
है? नहीं । फिर कराने वाला केसे ? प्रत्येक पदार्थ कार्यका फल्न वही 
प्रत्येक पद्म पाता है और बास्तवमें फल तो कार्यका यह्ट है कि बह पदार्थ, 
शाशबत बना रहे | परिणमनका प्रयोजन बस्तुका शाश्वत वा रहना है; 
इससे आगे उसका प्रयोजन नहीं है । | 


.परिणशमनका अवोगन सत्वका बना रहना -यहाँ आप अजीब पदाथ में: 
भली प,रश रसे देख तो, चशँ आपको से वची गन्नो दिख जायेगी, क्योंकि . 


घाथा शे८घ८ ७१ 


'* अजीब पदार्थ वेश्मान नहीं- होते । अजीब पदार्थके- परिणसनका प्रयोजन 
उसका सत्त्व वन्ता रहला है । जीव पदार्थमें यह सच्चाई जरा देर में समझ 
“मं आयेगी: कि इसके:परिणसनका अयोजन इसकी सत्ता चनीरहे इतना 
ही मात्र हैं; यह वात देरमें वेठती है । यही कषाय मनमें वसाये हुए है कि 
: अरे वच्चा चढ़ा होगा तो हमें आदरसे आरती-उतार कर रोटी खिलायेगा 
यह पंयोजन सनमें बसा हैं। यह - समभमें ही नहीं आता कि वच्चेका जो 
परिशमन होगा उसके प्रयोजनमें उस ही द्रव्यका शाश्वत चना रहना है 
ओर कोई दूसरा प्रयोजन नहीं है “यह पस्तुस्वरूपके चोधसे ध्यानमें 
आता. है | तो में न करने वाला हूं, न कराने वाला हूं, न अनुमोदने वाला 
हूं-“इस प्रकार यद ज्ञानी -आलोचनाको प्राप्त कर रहा हैं । 
भ्रप्रतिक्मराकी तरह व्तमानकतृ त्व व भावीकतू त्वके विकल्प--अक्वात्ती 
जीव भविष्यत्‌ कालके कठ त्वकी भी संचेतना किया करते हैं। में-अमुक 
कार्य करू गा या करते हुएक। होंसला वढ़ाऊँगा, इस प्रकारके भावों हारा 
: भावी काह्मके कर्मोंको भी संचेतना किया करते हैं। जेसे प्रतिक्राण ४६ 
विकल्पों होता है अथवा मूतकालके कतृ त्थकी संचेतना ४६ विकहपोंमें 
होती है, इस तरह बतंमान फठ त्वकी फल्पना ४७६ विकह्पोंमें है |:इसी 
प्रकार भावी कतृ त्वकी कल्पना भी ४६ रूपों में है। सन, वचन) कायके इन 
तीन साथनों हारा में करूँगा, कराऊंँगा। अनुमोदूंगा, इस प्रकारसे विकल्पों 
. के द्वारा पहिले की तरह भेद लगा । लेना जेसे भूतकाजके कामका परिप्रह 
व्यर्थ ही सताता है इसी प्रकार भविष्यकालके काम्रका परिप्रह् भी व्यर्थ 
सताता है। आयु व्यतीत हो जाती है। आयु क्षीण दो जाती हैं किन्हु 
आशा क्षोण नहीं होती है । अब यद्द करना है; इस करने के भाषमें ऐसा 
रोग चना रहता है कि अपना जो स्थास्थ्य है ज्लानदर्शनस्वभावी, आत्म- 
तत्त्वका श्रद्धा ज्ञान और आचरण है वह नहीं तन पाता | कर गा, 
करूँगा 'यह तो वहुत ख्यालमें रहता है किन्तु सरूगा, मरूँगा, सरूगा 
यह मूल जाता है । 
भावफमंके सस्वस्धमें ज्ञानीकी भावना--आलोचलामें ज्ञानी संतका यह 
भाव रहता है कि भोहके विज्ञासके वढ़नेसे उत्पन्न हुए जो ये कम दे ये 
सब मेरे स्वरूप नहीं हैं; इनसे में प्रथक्‌ हूं; ऐसा जानकर चंतन्यरवरूप 
निष्कर्म आत्मामें में वत्‌ | इस द्वी प्रकार यह ज्ञानी संत भविष्य कलफे 
कर्मोक्रो भी व्याग कर मोहरहित द्वोता हुआ इस रिप्वर्स चतन्यस्वरूप 
भात्मायें रहूं, ऐसी भावना करता है । रूच, बचन) कायकी जो चेप्टा हुई 
जिसे मैंने स्व॒रसतः नहीं की। किन्तु हो गयी; इस ही अकार मन, वेचन॥ 
कायका जो परिणमन द्ोगा वह भी मैं न कहूंगा किन्तु हो पढ़ेगा । में तो 
“£॥ करता हूं जो मेरे सत्तके कारण ही मुममें उत्पन्न हो रूकता दो । 


छ्ब्‌ समयसार ग्रवचत्त पंद्रहवां भाग 


परसें करने, कराने व श्रनुमोदनेकी सृध्टिकी अ्रसंभवता--करना कहते हैं 
परवस्तुका परिणमत चना देने को | सो यह तो होता नहीं। कराना कहते 
हैं परवस्तुके परिणमनका फल स्वयं पा लेना । सो यह भी होता नहीं, क्‍यों 
कि परसार्थ: प्रत्येक कार्यका सम्प्रदात फार्यका आधारभूत पदार्थ ही मित्षता 
है। और अनुमोदना कहते हैं करते हुए की अज्ुमोदना करना; अलुमोदना 
है एक अंकारका ज्ञानपरिणमन | जेसे ज्ञान परसार्थेतः परपदा्थको नहीं 
जाप्षता किन्तु अपने ही ज्षेयाकार परिणमनरूपसे जानता भर रहता है, 
इस ही प्रकार कोई भी पुरुष किसी परको अनुमोद्‌ नहीं सकता, वह अपने 
कपायके विकह्पोंकों ही अनुमोदता हैं। अतः न भिं? परका कुछ कर सका; न 
करा सका, न अन्ुमोद रूका और इस ही प्रकार न में परका कुछ करता हूं 
न कराता हूं, न अनुमोदता हूं । यहाँ में शब्दको देखनेसें अत्ादि अनन्त 
शुद्ध चेतन्‍्य स्वभाव रूपमें दृष्टि जानी चाहिए। न में किसी परका कुछ 
करूँगा, न कराऊँगा, न अनुमोद सकूणा। इस प्रकार निश्चयग्रतिक्रमण, 
निश्चयप्रत्याख्यान और निश्चयआलोचनाकी पद्धतिसे शुद्ध ज्ञान चेतना 
की भावना वनती है छोर में ज्ञानकों ही करता हूं, ज्ञानरूप ही परिणमता 
हूं, ऐसी दृढ़ भावताके चलसे इस ज्ञानीके कम चेतनाका संन्यास हुआ । 


अब चज्ञानचेतनाकी दूसरी शाखा जो कर्मफल चेतना है उस कर्म 
फल चेतलाके संन्यासकी मावन्ताके लिए पहिले कर्मफल चेतनाका स्वरूप 
अवधित करते हैं | 


बेदंतो कम्मफलं सुहिदो दुह्दिदो य हृबदि जो चेदा | 
सो तं पुणोवि वंधइ वीयं दुबखस्स अद्वबिहं ।३८६॥| 


फर्मफल चेतना--मृलमें मोही जीवके अज्ञान चेतना उटी। ज्ञानके 
अतिरिक्त अन्य भादोसें 'यह मैं हूं! ऐसी चेतना का नाम अज्ञानचेतना है। 
बद् भज्ञानचेतना दो अकारकी है--कर्मंचेतना और कर्मफल चेतना। 
उसमें कमंचेतनाका तो वर्णुत्र किया जा चुका है। अब इस गाथामें कर्मफल 
तनाका पर्शन चत्ध रहा है | ज्ञानभावके अतिरिक्त अन्य भावोंमें यह में 
इसे भोगता हूं, इस प्रकारका अनुभवन करना सो कर्मफल चेतना है। इस 
में प्रकट रूपक इस आंतिके हँ। में भोजन खाता हूं, में और इन्द्रियोंके 
सुखको भोगता हूं, ऐसी इन्द्रियत सुखके मोगनेका जो परिणाम है? सो 
कर्मफत्न चेतना है। कुछ इस मुमको ख्याल ही नहीं हैं कि ये विषय 
अत्यन्त परपदार्थ हैं, इसको में कमी भोग ही नहीं सकता। इन पदार्थोके 
सम्बन्धमें जो में विकल्प छिया करता हूं उस विकहपकों ही भोगता हूं । 
इस मर्म छा परिचय न होनेसे अज्ञ क्नी जीवबका आकर्षण परवदार्थकी ओर 
रहता है और यह आकपेण सबसे महान किन विपदा है | 


गाथा दैे८६ ७ड्‌ 


संसारमार्ग व सोक्षमार्गका समूलमें प्रन्तर--सेया ! संसारमा्ग और 
मोक्षमार्गके परस्पर विपरीत होनेकी सीमामें यहाँ थोड़ा ही अन्तर है। 
जेसे दो खेतोंके बीच बहुत पतली रेखा पड़ी दो तो दो खेतोंका वेँटबारा 
' कराने वाली मूलमें जो जगह है बह बहुत कम अन्तर वाली कै पश्चात्‌ 
वाहरके विस्तारके क्षेत्रका अन्तर अधिक है। इसी प्रकार यह सारा संसार 
जो अनेक योनिकुलों रूप है, अनेक विडम्वनाओं रूप हैं इसके और 
अनन्तचतुष्टयात्मक मोक्षका वो चढ़ा श्न्तर है, पर इस बढ़े अन्तरके 
सीमारूप मृलमें जरा सी वातका अन्तर था; क्‍यों कि आत्मप्रदेशमें 
अवस्थित इस उपयोगने अपनी ओर मुख न करके परदी ओर मुख कर 
दिया । इतना ही मूलमें अन्तर रद्दा। पर इस अन्तरके परिणाम अन्तर 
इतना बढ़ गया कि कहाँ तो संसारकी ये सारी विडम्वनाएँ और फहाँ 
मोक्षका अनन्तघतुष्टयात्मक स्वरूप। इस शअ्ज्ञानचेतनाफा जो मूलमें 
अत्यन्त निकटका अपराध है उस अपराधके फल्लमें फर्मचेतना और फर्म 
फल चेतन्नाके रूपमें बढ़ा विस्तार वन जाता हैं। ज्ञानभाषके अतिरिक्त 
अन्य भाषोंको में भोगत्ता हूँ, ऐसी चेतना करना सो कर्मफलचे तना है । 


विषयभोगके विकल्पके भोगनेकी बुद्धिमें भी फ्मफलचेतनापन--में भोजन 
भोगता हूं; यह तो कर्म फलचेतना हैं ही, पर में कुछ थोड़ा बहुत शब्दोंको 
वौलने लगा और इस ढंगमें कुछ दिखने लगा कि में मोजनको नहीं भोगता 
हूं, किन्तु भोजन सम्बन्धी जो विकल्प हुआ हैं. उस विकह्पको भोगता हूं । 
यहाँ पर भी कर्मफलचेतना ही रही। में तो ज्ञानभाषके अतिरिक्त अन्य 
आत्मीय परभावोंकों भी नहीं भोगता हूं। ऐसा मात्र श॒ुद्धनिश्चयकी दृष्टि से 
केवल ज्ञानवत्तिको ही भोगनेकी भावना करना, सो कर्मफल चेतनासे श्र॒लग 
ज्ञानचेतना बाली वात होगी । यह कर्मफक्ष चेतना भी ८ ग्रकारके कर्मोंका 
बंध कराने वाली है। कर्मफलको भोगता हुआ सुखी और हुःखी होना॥ 
सुख और हुःखको भोगता हुआ ऐसा अनुभव करना, सो यह कमफल 
चेतना है | 

क्लेश पानेकी सूल ह<-२ केवल 23003: संसारके कर 

त प प्रकारके कर्मोंको वाँधती है. यह जीष बिल्कुल व्यथ ही दुःखी ६ 

श है । पूरा है; अपनेमें है, प्रभु है, विभु है? परसे कुछ लेनदेन नहीं हैं 
किन्तु मोहबश परकी ओर अपने उपयोगक्रों भेजकर अपनेको रीता वना 
लेता है। और जो रीता हो गया, गरीब है, दीन दो गया; आशा करने 
वाज्ना हो गया सो दुःखी दी होगा । एक दी ढंगका ढुःख है सच जीबॉके | 
पैण, बस यही मूलरूप दुःख हैं. जगतके सच जीवोंकोी | 


परकी ओर आकर रख 
जैसे मनुष्य चाहे हिन्दू:द्रोी, सुसलमान ही! जंतत हो) एक तरहसे ही पेंदा 


ड्छ सपम्यसार प्रवचन पंद्रहवां भाग 


होते हैं और एक द्वी तरहसे मरते हैं। इसी तरह कोई भी जीव हों वे सब 
एक ही तरहसे दुःखी होते हैं--बह तरह है. १रपदार्थोकी ओर अपने हट 
भोगका आफर्षश हो जाना | सव जीवोंमें इसही प्रकारका दुःख हैं। चाहे 
कीड़ा मथोड़ा दो, चाहे देव मन॒प्य हो, एक दी किस्मसे यद्द सारा जीव- 
लोक दुःखी है । ' । 
विभिन्‍न बलेशोंसें भी मूल पद्धतिकी एकता-जेसे किसीके मरने 
प्रक्रियामें मत्े ही पचासों तरहकी घटनाएँ हों, कोई जलमें डूबकर मरे; 
कोई आगमें जलूकर मरे+ कोई वीमारीसे मरे, कोई हाटफेल द्वोकर मरे । 
कितने ही भिन्न साधन वन जायें परन्तु मरना जीना तो एक द्वी तरद्का 
है | कोई बड़े लाड़ प्यारके साधनमें पंदा दो (और चादे आाफत सानने 
बाल्ने माता पिताके बिकहपोंके वातावरणसे पंदा हो-पैदा होना अं 
मरंना एक दी ढंगसे होता है। इसी तरह दुःखी होना एक ही ढंगका है? 
उसके रूपक चाहे कितने ही भिन्न हो गए हों ।. और ये रूपक इतले भिन्न . 
हो गए कि एक सनुष्यके दुःखसे दूसरे मनुष्यका ढुःख मिलता जुलता नहीं 
। हम ओर ढंगसे ढुःखी हो रहे हैं, भाप भोर ढंगसे दुःखी द्वो रहे हैं। 
सबके दुःखोंकी पद्धतियां न्‍्यारी-न्यारी हो गयीं फिर भी मृलमें प्रकार प्क 
दी है। अपने ज्ञानमावको छोड़कर अन्य भावोंसें आकर्षण हुआ। यह 
अपराध, जितने दुःखी हैं सवके एक समान पाया जाता है । है 


फर्म फलचेतनाके संन्‍्यासके लिये भगवती ज्ञानचेतनासे प्रम्यर्थना--में अंन्ये 
पदार्थोकों भोंगता हूं, इस प्रकारकी चेतना संसारका .वीज है; टुःखकां 
कारण है, ऐसा जानकर नो संकंटोंसे छूटनेका अभिलाषी हो उस पुरुषको 
इस अन्नानचेतनाका प्रतय करनेके.लिए जैसे कर्म चेतनाके संन्‍्यासफा भांव 
किया था इसी प्रकार सकलकर्मफलके भी संन्‍्याखकी भावना करे और- 
स्वध्ावभूत भगवती ज्ञानचेतनाका आराधन-करें | भगवान अर्जी न॒ सुने 
तो इस भगबतीसे अर्जी-करो । लोकमें कुछ ऐसी चलन -है कि जो चात गुरु 
जी से कहकर सिद्धिमें न आती हो तो शुरुषानीसे कद् देता है चालक! 
तो भगवानने तुम्हारी.न सुन्ती दो तो, इस सगवतीसे अपनी भर्जी करो ! 
कौनसी भगवती ? यह ज्ञानंचेतनारूप भगवती । जेसे गुरुवानीके जोरसे. 
गुरु भी मान जायेगा, ऐसे ही इस ज्ञानचेतनाके जोरसे यह भगवान भी 
मान जायेगा। में ज्ञायकरइरूप हूं, ज्ञानकों ही करता हूं, ज्ञानकों. ही 
भोगता हूं, इसे प्रकारंडा अनुंभवन करना, सो ही भगवती ज्ञारचेतनाकी 
आराधना है। कि ेु | मर 

कर्मचेतना व कर्मफेलचेतनाके श्राशयोंकी तुलना--सैया ! कर्म चे तनासे 
निपटकर अब क्मफल्चेतनासे निपटो-॥ यद्यपि जब कर्म चेतना दूर होती 


गाथा रे८६ छः 


है तो कर्मफल चेतना भी दूर होती हैं, फिर भी व्यबद्दारमें पहिले कछ त्व- 
छुद्धिका परिद्वार करके भोक्क्ृत्वबुद्धिका परिद्वार च.ररा देखा जाता है। 
परपदाथको करने का ऊधम विषमता और उद्दण्डता दोनोंसे भरा हुआ है 
और भोक्तृत्वका ऊघम चाहे स्दृण्डतासे भरा न हो तो भी वह विपमतासे 
भरा हैं। जेसे समझदार वदमाश ओर मृखे. वदमाश--इन दोनों में से 
अधिक खतंरनाक- किसे जानते दो ! सममदार वदमाशकों | सममदार 
बदमाश जैसा तो' है कर्मचेतना और मृंखे वदमाश जेसा है फर्मफलचेतना 
8४०४ उदडतांका नाच हैं और कर्मफल चेतनामें विवशताका 
नाच है। 


कर्मफलसें उपेक्षा--तीन काक्ष संम्वन्धी सर्व प्रंकारके कर्मोकों दूर 
क रफे यह शुद्धन्यका आतलम्बन करने याला श्वानी पुरुष मोहकों विलीन 
करके विकाररद्वित चेतन्यंस्वरूप अपने आत्माका आश्रय करता है और 
कर्मचेतलाका परित्याग करके, 'कर्मसंन्यांसकी भावना वनाकर अब यह 
ज्ञानी समस्त कर्मफल्के संन्‍्यासकी भावना करता है। ये फर्मफल मेरे 
स्वभावसे उत्पन्न नहीं हुए | ये करमेरूपी विषदक्षके फल हैं? ओपांधिक भाव 
हैं, परभाव हैं) ये कर्मविषवृक्षफल,- विभाष- परिणसंल। सुख हुःख आदिक 
विभाव मेरे भोगे चिन्ता ही निकक्ष जाएँ। में _तो ' एक चेतन्यरवरूप अचक 
आत्माको ही चेतता हूं। ये फर्मफल आ पड़े हैँ, किन्तु यह ज्ञानी अंतरद्ञमें 
ज्ञानस्वरूपकी भावना वनाए हुए है ओर ज्ञानस्वरूपको तीम्र रुचिके कारण 
चह अपनेमें ऐसा साहस वनाए है कि ये कर्मफल विभाष मेरे भोगे विना 
ही खिर जायें। । ह 3 बा 
' “ 'अ्रविषाकनिररणभावना- खिरना तो इन्हे हैं ही; क्योंकि ये रागोदिक 
साव अत्यन्त अशरण हैं, इनका सहाय कोर नहीं है | थे झाते हैं मिटनेके 
लिए | जैसे पतंगी दीपक पर आती है मरनेके लिए, ऐसे दी ये रागादिक 
विभावष उसन्स होते दें तो मिटनेके लिए ही उत्पन्न होते हैं। किन्तु यह 
जीव मिट॒ने घालोंसे राग फरके अपने आपको वरबाद करता है। ऐ कर्म 
विषवृक्षफलों, तुम मेरे भोगे विना ही गल् जावो, तुम निकल तो रहे ही हो 
मिकल जाबो, पर भोगे बिना 'निवरल जावो। उनमें भोगनेका विचल्प 
बनाए वित्ा मेरे ऊपरसे गुजेर जाबो। जानता है ज्ञानी कि थे पर्मफल 
अन्तर में प्रवेश तो कर ही. नहीं सकते, सो उनके प्रति संन्यास भावना 
करता है कि आए हैं सहिमान का मेरे भोगे दी विनाः ५ मेरे द्वारा भादर 
किए चिना ही निकल जावो क्‍योंकि ये मद्दिसान है| महिमा नहीं जिनकी 
सो सहिमान | जितनी घरके बच्चेकी आप महिमा सममते हें उतनी 


आप फूफाके मौसाके वच्चेकी सद्दिसा नहीं सममते घरका है .वह 
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महिसा है; वाहरका है वह महिमान है। ऐसे मह्िमान्त विभावोके प्रति हे 
बविपफलों ! मेरे भोंगे विन्ना ही निकल जावो। ऐसी ज्ञानीकों भावना 
होती हैं। 
ज्ञानावरणकर्मफलसंन्यासभावना--कर्मांकी १४ प्रकृतियाँ होती दें। 
प्रकृति कहते हैं फल देनेकी जातिको । किसी जातिका फल् दैनेकी पा 
पड़ी है, ऐसी प्रकतिकों कर्मग्रकति कद्दते हैं। ज्ञानावरणकी ४ प्रकृतियाँ हँ-- 
मतिज्ञानावरण, श्र्‌ तज्ञानावरण, अवधिकज्ञानावरण, मनपर्ययज्ञानावरण 
और केवलश्ानावरण | मतिज्ञानावरणीय कमके उदयका निमित्त पाकर 
यह जीव मतिज्ञान प्रकट नहीं कर सकता । मतिज्ञान विह्वुल प्रकट न ही। 
ऐसी स्थिति संसारी जीच्की नहीं है | कुछ न छुछ घना रहता है पर जो 
नहीं प्रकट हो सकता है उसमें निमित्त है मतिज्ञानावरण कर्मका उदय | - 
इसी प्रकार अन्य शानावर णोंका भी उस ज्ञानको प्रंकट न होने देना यह 
काम है। अज्ञानरूप स्थिति होना यही ज्ञानावधरण कर्मका फल है। होती ' 
ज्ञानके अभावरूप स्थिति; जेकिन अंतरमें मिज सहजस्थभावका परिचय 
फर लेने वाले छ्ानी पुरुषको अन्तरमें इस चेतन्यस्वभावका ही दर्शन और 
रमण फरनेका यत्न होता है इस कारण उसकी यह भावना द्वोती है कि 
वह अंतरमें यह निर्णय किए हुए रहता है कि में ज्ञानावरणीय कर्मोंके फल 
को नहीं भोगता हूं किन्तु चेतन्यात्मक थात्माको द्वी चेता करता हूं। 


दर्शनावरसकर्मफलसंन्यास भाववा--दु्शनावरणीय फर्मका फल हैं 

आत्मदर्शन न होने देना । दर्शनावरणीय कर्मकाः उदय रहते हुए भी सम्य- 

र्इृष्टिके अन्तरमें आत्माका दर्शन यथासमय होता रह्दता है ओर इस चल 

से वह अपने अन्तरमें यों निर्णय किए हुए रहता है. कि में दर्शनावरणीय 

कक कि नहीं भोगता हूं, किन्तु चेतन्यात्मक निज शात्माको ही 
ता हूं 


वेदनीयकर्तफलसंत्यास भावना--वेद्लीय फर्मके उदयसे जीचकों साता 
और अश्ाता प्राप्त होती है, साता असाता परिणास्में आश्रयभूत सामग्री 
का संयोग द्ोता है। इन सब कर्मफलॉके वीच भी ज्ञानी जीव यद्द निर्णय 
रखता है कि मैं चेद्नीयकर्मके फलको नहीं भोगता, किन्तु चैतन्यात्मक 
आत्माको दी चेतता हूं। ऐ विषवृक्ष फल्न, मेरे भोगे बिना ही निकल जाबो | 


थे मोहनीयकर्मफल संन्यास भावना--मोहनीय फर्मोक्नी रे८ प्रकृतियां हीती 
हे, तीव तो दशेतमोहकी प्रेकृतियां हैं-मिथ्यात्व परिणाम होना, मिश्र परि- 
णास होना और सम्यक्त्त्वमें दोष उत्पन्न होना। इनमें से सिश्र परिणाम 
ओर भिथ्यात्व परिणाम की वात जिसके नहों रही है अथवा तीनों दशेन- 
विभाव नहों रहे अन्द्रोत्नन वना हुप्रा है कि में किसी भी कषायके अहृति 
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फलको नहीं भोगता हूं किन्तु में चेतन्यस्वरूप ध्रात्माकोही चेतता हूं। 
जरा कड़ा साहस करके इस ऊधमको दूर करके अन्तरमें प्रवेश करें| वाह्य 
विकल्पोंसे निकलकर शन्तंरमें प्रवेश करने वाला ज्ञानी संत विचार रहा 
है कि में तो चेतन्यात्मक आत्माको ही भोग रहा हूं। कोई न भी भोग रद्द 
हो किन्तु चेतन्‍्य रसके भावनाकी उत्कंठा प्रवल्त हो तो उस ओर ही दृष्टि 
होनेके कारण बह कुछ भी भोगता हुआ ऐसा ही मनमें भाव रखता है 
शथवा यह ज्ञानरसका अनुभव दूर कहाँ है ? में इस ओर दृष्टि नहीं 
करता हूं | दृष्टि करता हूं तो में इसको ही भोगता हूं । 


कार्यकी बदलसें नूतन फार्यकी तत्परता--भेया ! भौगनेके निकट होने 
में भी भोगता हूं, ऐसा प्रयोग द्वोता है । जेसे घहुत देर तक चातोंमें लगने 
के वाद जब खानेकी इच्छा होती है तो मित्र अपने दोस्तसे कहता है कि 
अब में बात नहीं करता हूं। श्रव तो में खाता हूं। तो खानेकी ओर 
उपयोग दिया | अभी खा नहीं रहा है; फिर भी वह ऐसा निर्णय बनाए है 
कि अव मैं गप्पोंमें नहीं हूं) अब तो में खाता हूँ। तो यद्द ज्ञानीसंत कभी 
कभी तो ज्ञानरसको भोग लेता है और कभी स्मरण करता हुआ उसकी 
ओर इृष्ट होता है कि में कहाँ अन्य कुछ भोगता हूं, ऐसा उसके निर्णय 
बना रहता है। कभी देखा होगा कि ऊपर सुंख और भीतर दुःख । कभी 
अनुभव किया दोगा कि ऊपर तो ढुःख और भीतर सुख । ऐसी स्थितियाँ 
शाया करती हैं. 
.... ध्नन्तर्भोग व बाहच पतंनाके वेमेलीपर एक-दृष्टान्त--जेसे कभी कोई इष्ट 
वियोगकी घटना घट जाय तो रिश्तेदार मित्रजन उसे बड़े प्यारसे घुलाते 
हैँ, गोदमें वैठाते हैं; सरतक पर द्वाथ फेरते. हैं; घढ़िया-वढ्या खानेके 
सामान रखते हैं ओर उसका दिल बद॒लानेकी फोशिश करते &ैं। ऊपरसे 
कितना सुखी दो रद्दा हैं। ऐसा सुख तो कितना ही खच्च करने पर भी नहीं 
मिलता है। पर मीतरमें उसके दुःख वना हुआ हैं। इसी तरद्द सम्यम्टृष्टि 
पुरुषके ऊपरसे तो दुःख लगा है; घर ग्रृहस्थीका मगड़ा लगा ह्दे लड़कों 
को पढ़ाना लिखाना) लड़कियोंकी शादी करना, सभा सोसाइटीके काम 
फरना, देशकी सव चातें हैं, तो ऊपर से तो फितने दुःख लगे हुए हूं, पर 
अन्तरमें जरासा ही तो मोड़ना है शारइष्टि को; में तो यद्द अमूर्त ज्ञान- 
मात्र हूं) परिपूर्ण हूं ज्ञानानन्दमय हूं, यों देखकर भीतरमें अल बनना 
हुआ है । उसमें इतनी द्विम्मत है कि कत्तव्य है मेरा परपदाथर्में कुछ 
करनेका। दो गया तो ठीक, न हो गया तो ठीक | 
है ज्ञानीका ज्ञतृत्व--अज्ञानी जीव की कह्पनामें आता है फिन ह्भा 
ऐसा तो, वह घबड़ा जाता है, फिर क्‍या द्ोगा ? परंतु ज्ञानी पृरुपके 
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घचड़ाहट नहीं है, हो गया ठो ठीक; न हुआ तो ठीक। इष्टकियोग दो 
जाता है तो ज्ञानी ह्ञाता ध्स्का रहता हैं; में तो पहिले से ही जानता था 

के ऐसा द्वोता है, उसे कल्ेश किस चातका ? यह ज्ञानी पहिलेसे ही जान 
रहा है.फि जो कुछ परिणमन है यह सब मिटने घालां है; अलग होने 
बाला है। कोई मर गया तो इसमें कोनसी अनहोनी चात हो गयी ? यह 
तो होनेकी ही चात्त है; होकर हो रहेगी। किसीका कुछ समय संयोग है 
तो अंतसें बियोग होगा ही। इसे कोई नहीं टाल सकता । इस वातंको 
अभीसे जानते रहें तो जब तक जी रहे हैं तव तक सुखी रह जायें. ना, यह 
समय भी दुःखमें क्यों निकत्षे- ज्ञानी जानता है कि में फर्मोके फलको नहीं 
भोगंता हूं किन्तु अपने चेतन्यात्मक आत्माको ही चेतता हूं ।- 


ज्ञानतीय॑में ब्वचित्‌ संगम--क्रोध आता हुआ भी श्रन्तरमें ज्ञान ओर 
शांति वी रहे, ऐसी विरुद्ध रो लद्योंका संगस इस ज्ञानतीर्थमें ही हो 
सकता हैं। क्रोध-अपरए फिर भी उस क्रोधमें परका अनर्थ न कर सकें) ऐसी 
सब्जनता इस ज्ञानी पुरुषमें ही रह्य करती है। झज्ञानी तो ऐसा क्रोध 
करेगा कि किसी कारण कोघ फम हो रषा हो तो यह कोशिश करता है 
कि:कोघ फम-न हो; नहीं तो मैं इसका नाश ही क्ष कर सकूँगां। क्रीध भौर 
अन्तंरमें शांति, इन-दोनोंका मेल-श्ानतीर्थमें - होता है। मान और अन्तर 
में विनय, इन दोनोंका संगम किसी ज्ञानीमें होता है। ,अभी . अन्तर्ंकी 
सरलता आर वाहरका मायाचार, इन दोनोंका भी मेल होता है कि नहीं ? 
होता है। किसीछे अन्तरमें तो यह वात बसी है कि' में सर्वेपरिम्रह्ोंको 


त्यांगक्र शानस्वरूप आत्सामें ही २हूं; भीतर तो यह आशय बना हैं भौर 
ऊप< ये सब मन) बचने, क्ायकी चेष्टाएँ ऐसी बनी हैं. कि भीतरके अभि 
धायके बिरुद्ध हैं। यां यों कहो कि 'जञॉनमें बात हितंपूर्ण बसी हैं और 
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करता कुछ आर ६ । यह तो है ज्ान्ीका! अवशताका सायाघार | अन्द्रम 


पद 


यद चात चसी है कि में शुद्ध ज्ञानंस्समें सग्त हो जाऊँ ध्पौर ऐसी वात 
बाहर करंता नहीं । विबशतामें ऐसा आचरण बनाता है कि कमाये, घर 
रहे, चात करें और उनमें मन है नहीं, मन' लगा है निजप्रभुताकी ' जगह 
28 रह है। चोल रद है कुछ और तो यह भी, एक चड़ा अदूसुत 


..._ उचि और सोयकी.सेत्रो--अंनरमें निर्बिकत्पता ओर वाहरमें आवश्यक 
इसे संचय--ये दो बात आकऋपदवीमें किपी विरले ज्ञानी पुरुपमें एक साथ 
सपा हो जाती हैं। इसो बजञपर तो ज्ञानोके यह निर्णय है. कि में मोहनीय 
फर्क फन्ञको नहीं मोगता हूं, किन्तु में तो चेतन्यस्वरूप' आत्माकों 

तदी हूँ अयत्ा भोगनरेका काम छोड़कर चेतनेके कामकी तेयायीमें 
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ग््कच 


"ऐसा कद्दा जाय कि मैं कमंफलको कुछ नहीं मोगता हैं; मे तो पा 
स्वरूप आत्माकों अनुभवता हूं। प्रोप्राम ,चदलेशरया। अब गप्पोंमं: नहीं 
चेठता हूं, अब तो में भोजन करता हूं । जेसे दो फोम से में” एकसे. . नि 
भोर एकमें पवृत्ति होती हैं।ऊव नूतन कार्यका उद्यम होता है-तन-्धी यह 
सब बोला जाता है और यह 'जञानी' तो कर्मफलके क्षेत्रसे- परे अन्तरमें 
चोभरहित ज्ञानरंसका स्वाद लिये जा रहा: है। मोहनीय कर्मोंमें हास्य, 
र॒ति, शोक; भय, जुगुप्सा ये सव प्रकृतियाँ हैं, उन प्रकृतियोंके फल्ममें हास्य 
शोक आंदि रूप परिणमन भी द्वोता है। किन्तु उन -सव. स्थितियोंमें इस 
ज्ञानी के यह निरणेय चना है कि मैं हास्य शोक़ आदि फक्षोंको में नहीं 
भोगता हूं किन्तु ल्लानरसात्मक निजतत्त्वको अनुभवता हूं |. 


' ' ज्ञानीकी भन्तश्चेतना--दो मित्र वातें कर: रहे हों) एकसे घत्तिप्ट 
मित्रता हो और एकसे साधारणवोल चाल हो. तो .साधारण चोलचाल 
चाज्ञां बड़ी-बढ़ी वातें सुना हा है पर यह तो मैं नहीं सुनता हूं, में तो 
सुन रहा हूं दूसरे धनिष्ट मित्रकी वात और सुन २हा हैं दोनों जगद्द, शब्द 
कहाँ जायें ? कानमें तो दोनों सित्रोंफी चात आ रही हैं सगर घर. कर 
रही हैं घनिष्ट मित्रकी वात और साधारण चोलचाल वाल्तेकी बातको सुन 
ही नहीं रद्दा है । इसी तरह ये कर्मफल भी ज्ञानी जीव पर आ रहे हैं. 'और 
अन्तरमें ज्ञानरसका पान भी किया है ना इसने, उसका स्मरण बना हैं। 
तो यद्द ज्ञानी कमफलको नहीं भोगता किन्तु ज्ञानरंसको चेतता है । 


प्रायुकर्मफलसंन्यासभावना--एक - आयुकरस होता .है जिसका फल यह 
है कि/आत्मको शरीरमें रोके रहना, यह आत्सा इस शरीरंसें रुका हुआ 
है, शरीरंके बंधनमें पड़ा हुआ है। फिर भी यह ज्ञानी जीव जिसका कि 
उपयोग नित्य निरव्जन सह्दज.ज्ञानस्वरुपमें लगा है उस झोर ही जो रहने 
का उत्सुक है तो जिसका ख्याल है उसका भोग है | शरीर है. शोर इसमें 
चेंधा हुआ है इस और उसका ध्यान नहीं है. ओर न ऐसा अलन्लुभवन करने 
का उपयोग कर रहा है | बह ज्ञानी तो. आयुकर्मके फलको नहीं भोग रहा 
है किन्तु चेतन्‍्यरसाध्मक आत्मतत्त्वको चेतता है। 

तामकर्मफलसंन्यासभावना--सास करके फलमें अनेक प्रकारके शरीरों 
की रचना होती हैं। शरीरकी कितने प्रकारकी रचना है यद्ट क्या सममाना 
है ? यहीं देख लो जितने दिख रहे हैं. इन सवकी नाक आँखेके बीच 
और मु के ऊपर ही तो लगी है। एक रथानपर ही है। पर किसी की 
भोकसे किसीकी नाफ नहीं मिल्षती | रूंव देख लो | तो जब यह नाक दी 
किसीकी नाकके समान नहीं दिख रही है तो फिर यह सारा शरीर केसे 
समान होगा और फिर पशु पक्षी, कीड़ा, सझोड़ा; पेड़, इन सबझे संस्थान 






है. 


घ० समयसार प्रधचनत्त पंद्रहवां भाग 


विभिन्‍न प्रकारके हैं, इलका रस, इनका स्थरूप) इनका बण आकार प्रकार 
ढाँचा ये सव भिन्न-भिन्न प्रकारके हैं। ऐसे भिन्‍न भिन्न शरीर द्दोता नाम 
कर्मका फल है । पर होने दो खूब फल, में तो यह शरीर ही नहीं हूं। में तो 
एक छ्ञानमात्र आध्म्तत्त्व हूं और ऐसा रुविपूर्चेक उपयोग भी इस स्थमाच 
की ओर जाय तो को नामकर्मवे फल्षकों झव नहीं भोग रहा है । बह तो 
चेतन्यर सात्मक आत्माको ही चेतता है। अथवा यह सच बमेफलचेतना 
संन्यासकी भाषना फी जा रही है, में इसे पहीं भोगता हूं) में तो यद्द करता 
हूं; अपने आपको चेतता हूं । 


क्षेत्रकर्मफलसंन्यासभावना-गोत्र क्मंका फल है. लोकमान्य अथवा 
लोकनिन्य कुल्तमें उत्पन्न होना । लोफव्यवस्थासे अथवा अपने आचरण 
के संस्कारसे उत्तम अथवा नीच कुल होता है। लेकिन जब में शरीर ही 
नहीं हूं और किसी प्रकारकी पोजीशन भी में नहीं हूं। में तो ज्ञानमाप्र 
आत्मतत्त्व हूं) तो वह गोत्रकर्मके फलमें क्‍या उपयोग क्ञगायेगा ? वह तो 
आत्मरसकी ओर चलेगा | में गोन्रकर्मके फलको नहीं भोगता हूं। किन्तु 
ज्ञानरस निरभर आत्मतत्त्व फो चेतता हूं। कर्मोके फलफा विस्तार वहुत 
अधिक है; एक-एक कसका फल समक्ष रखकर उससे संन्‍्यासकी भावना 
चताना चाहिए। 


५... अन्‍्तरायकर्मफल संन्यासभावना--ए थां फर्म है अंतराय कर्म । अंतराय- 
कम के फलमें दान लाभ भोग भादिकी इत्तिमें अंतराय होते हैं। दान देने 
का परिणाम न हो सके, यह दान अन्तराय का फल है। दानी पुरुष मनमें 
कुछ ख्च करनेका भाव रखकर भी उसे हाथसे देते नहीं चनता भर यह 
कह देंगे कि रखे हैँ रुपये, तुम अपने हाथसे ऐवों। यह गप्पकी वात नहीं 
कद्द रदे हैं। ऐसे पुरुष होते हैं। गुरुजी सुनाते थे कि एक भाई ऐसे थे। वे 
यही कहते थे कि भाई ले जाचो पे रखे हैं, पर दवाथसे देते नहीं वनता । खेरः 
पहाँ भी दानान्तराय जरा कमजोर हो गया, पर दानान्तरायके उदयमें तो 
भाष ही यह नहीं होता कि में कुछ त्याग करूँ । यह विभाव है। इसी कार 
लाभ, भोग, उपभोग आदिके अंरायका फल है। विभाषव फलको छुछ 
नहीं भोगता हूं अर्थात्त्‌ इल विभाषोंको में त्यागता हूँ। में तो एक चेतन्य 
रसात्मक आत्मतत्त्वको चेतता हूं । | 


५ भैया ! एक-एक करके समस्त कर्मोंके फल्के त्याग होलेसे इस मुझ 
को चेनन्यचिन्ह परसात्मतत्त्वके दर्शन सुगम होते हैं। जेसे पुराणोमें 
राजाबॉकी, चक्रतर्तियोंद्ी विमूति, नगरी, रानियोंकी बढ़ी प्रशंसाके 
जिसमें बड़े अलंकारोंमें अनेक पेज भर दिए गए हैं ओर|कासकी बातः 
त्यागको बात, दीक्षाक्ता प्रसंग बतानेसें दो एक पन्‍ने ही भरे हैं. परन्तु इस 
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सव >ज्ञार और वेभवका वर्णन श्रव दीक्षाके प्रसंगमें वढ़ी मदद दे रहा 
[ इतना अद्भुत वभव जब सुन रखा है और फिर एक ही शब्दमें यह 
वर्णन आ जाय कि लो अरब चक्रवर्तनि सारा त्याग कर दिया। तो इस 
शब्दकी चड़ी महिमा वनती है | केसा वेभव था जिसका त्याग किया ? फर्म 
फ़ल्नको विध्तारपूर्वक यदि पढ़ा जाय, सुना जाय और फिर ज्ञानीके कर्म 
फल संन्‍्यासकी भावना कही जाय तो इसमें स्फूति और अधिक आती 
! । ओह, ज्ञानी संत ऐसे विकट कर्मफलसे अलग रहकर ज्ञानस्वभावका 
संचेतन किया करते हैं | 
ज्ञानानुभृतिसें समय व्यतीत करनेकी श्राकांक्षा -- कर्म फलके त्याग होनेके 
परिणाममें ऐसी समस्त विभाष क्रियाबोंकी निवृत्ति हो, ज्ञानातिरिक्त 
विभावषके संन्‍्यासकी स्थिति आए तो ऐसी स्थितिसें एफ चेतन्यचिन्ह 
चेतनको चेतनेसे उस समयमें जो आनन्द्रसका अन्लुभव हो उस अनुभषके 
वाद जब फिर कुछ ज्ञानधिकल्पमें अथवा अन्य चर्चाषोंमें आता है तो 
उन्तसे भी हटने की कोशिश करके यह सोचता है कि ओद जेसे क्षण मेरे 
भ्रभी व्यतीत हुए थे, ऐसा दी समय मेरे अनन्त काल तक रहे) मुझे अन्य 
विकल्प न चाहिये । 
ज्ञानीके झ्रात्मसंचेतनकी उत्सुकता--यह जीव श्रज्ञानवश कर्माद्यजन्य 
स्थितियोंमें अपनी कल्पना बनाकर कर्मफलॉकों भोग रहा था। जब 
अपने यथाथस्वरूएका परिचय हुआ, तब यह में मात्र ज्ञानस्वरूप हूं, 
ज्ञानके कर्मको करता हूं और ज्ञानके फलको भोगता हूँ--इस प्रकारका जब 
निर्णय हुआ तो सभी प्रकारके दर्मफलकों षह त्यागकर अपने आपमें 
अपने ज्ञानस्वरूपकी चेतनाका च्यमी होता हैं। कर्मोके फल्नमें अनेक बातें 
हैं पर कुछ वातों पर दृष्टि देकर यह सममनेका यत्न करें कि क्‍या जीव 
वास्तवमें ऐसे कर्मफलकों भोगा करता है ? अंतराय फर्मका उदय होः 
चीज न मिली, ठाठवाटका आरास न मित्रा) अरे मिलता तो भी जीव 
निराला था और न सिल्ता तव भी सबसे निराला है। उस स्थितिमे 
फल्पना वनाना, ये सव अज्ञानकी वातें हैं। में इसको नहीं भोगता हूँ, में 
तो शुद्ध ज्ञायकस्वरूप आत्माकों ही भोगता हूं। जसे फट्दते हैं ना कि हम 
को यह नहीं खाना है; हम तो यह खाते हैं, हमको वहाँ नहीं जाना है। 
हम तो यहाँ जाते हैं। ऐसी ही वात कर देना हैं इस ज्ञानी जीचको कि 
हम कर्मफल में नहीं भोगते हैं; हम तो ज्ञासमान्न भात्माको चेतते हैं । 


अनात्मपरिहार झौर झात्मसंचेतन--सेया ! यश भी और अयश भी 


एक घुरी वला है। ये भी कर्मके उदयसे हुआ करते हं। यश क्या चीज 
है कि जगतके मोदी जीवोनि इछ मला भक्ता गा दिया । ज कि चारतब्सें 


रे समयसार प्रवचन पंद्रहर्तां भाग 


जीवकी निन्‍्दा है। वया यश फेलायेगा कोई) यह चड़ा परोपकार करते। 
है । तो क्‍या जीवका परपदार्थोमें कुछ करनेका स्वभाव है? उल्टी-उह्टी 
बातें दुनिया फहती है। पर कुछ सुद्दावनी उल्टी हैं. शोर कुछ असुद्दाबत्ी 
ज़्ह्टी ई । ज्ञानी जीव जानता है कि में ज्ञानातिरिक्त' धन्य कुछेको नहीं 


| 


करता) न भोगताः ये सब कर्मविपाक हैँ; इनको में नहीं भोगता हूं। में तो 


ज्ञानस्वरूप आत्मतप्त्वकोी चेतता हूं। जेसे पंगतमें बहुत सी चीजे परोसी 
जाती हैं तो उनमें से जिन चीजोंका स्थाद अच्छा न त्गे उनको हमें नहीं 
खाना है हमें तो कल्लाकंद, वर्फी आदि नहीं खाना है, हमें तो बाबर ही 
खांना है। प्तलमें पड़ा है तो पड़ा रहे, हमें क्या इज है? ऐसी ही 
विलक्षण ज्ञानीकी महिमा है। इस उपयोगभूमिका में, इस' उपयोग प'त्तल 
में सारी चौंजें परोसी हुई हैं; इस ज्ञानी जीवफो जिनमें स्वाद नहों आा 
रहा है, ऐसे लो कर्मफल हैं. उनको छोड़ता है । कुछ द्वो इनका) में तो इस 
ज्ञानमांत्र भावको द्वी चेतता हूं । 


यहा और श्रयशकी वला--ये थश और झअयश जिनमें जगतके 
जीव आसक्त हो रहे हैं ये क्‍या हैं ! वल्ना हैं। चला और भला--इनके 
परस्पर विरुद्ध अथे हैं । सलाका उत्टा वल्ा। इसमें मात्र संक्जेश ही है । 
कांतिभाव शरीर द्वो गया | यंह भी कर्मका दी फंल है। अर अज्ञानी जीव 
तो देहको निरंख-निरख कर खुश होता है। बड़ा श्रच्छा शरीरः मिलता 
चहुत सुन्दर हूं । ज्ञानी जीव जानता है कि यह तो इल्लत लगीं है, मेरा तो 
देहरंहित स्वभाव है। आत्मीय वास्तविक आतन्‍्क्षको भोगने का मेरा 
स्त्रभाष है; में इनको नहीं भोगता हूं) में तो एक 'ज्ञानमात्र भावकों) चेतता 
हूँ। कुछ दुनियामें पोजीशन वन जाती है। शकल सूरत भीन ह्ोतो भी 
लोग प्रीति करते हैं। और कोई शकलसूरत अच्छी है फिर भी नफरत 


करते हैं। यह सब कर्मोका ही तो खेल है। में तो एक ज्ञानमात्र निज' 
तत्त्वको चेतता हूं । 


ज्ञानीकी श्राकांक्षा--भेया ! यश अंयश हो हवन वलेक केंव न 

5 जिले फर्मफल्नोंका इस ज्ञानी जीवने त्याग किया और इसके फलमें समस्त 
जो धन्य क्रियाएँ हैं उनके विद्याररों ख़त्म किया; ऐसी स्थितिमें जब 
किसी कर्को अपनाया नहों जा रहा हैं, किसी फलको भोगनेकी बुद्धि नहीं 
५४ रही है। केषल् लिबिकलप सहज आत्मानंन्दको भोगनेका भाव है 
स्थितिमें जो आत्मतत्त्वका दृढ़ अलुभव है; अनुपस आनन्द है, उसको. 
४ के वाद जब थोड़ा सा भी - चिग्ता है. तो ज्ञानी- बढ़ा खेद करता 
हि गे मुझे तो बंदी क्षण भ्राप्त दो जिस स्थितिमें अभी थों। .उसी 
थतिमें र३ क( मेरा समय व्यतीत हो अनन्तकाते तक ऐसा ही मेरा 


गाथा रेप६ परे 


परिणमन चल्ने ऐसी दी स्थिति रहे । 


वर्तमान व सर्व भविष्यसें रम्य आनन्दका पात्र--पू् परिणामझृत जो 
विषदृक्ष हें. द्रव्य कर्मके वन्‍्दन हैं. उन विषवक्षोंके फलकों जो ज्ञासी जीव 
नहीं भोगता है, किन्तु अपने आपमें तृप्त रहता है वह ऐसे उक्त आनन्दको 
प्राप्त होता है जो वतमान कालमें भी.सुख देने वाला है और भावी काल 
में भी सुख देने वाला है ऐसे अनुपम आनन्दकी दशा प्राप्त होती है। जेसे 
लोगोंके प्रति सद्व्यवह्वार रखना वर्तमानकालमें भी आनन्दका कारण है 
र्‌ आगामी कालमें भी आनन्द ही कारण है व्यवद्ारमें, इसी प्रकार 
घरमार्थमें कम ओर वर्मफलसे विविक्त निज ज्ञायकस्वरूप आत्मतत्वका 
अनुभवन कर लेना वर्तमान-फालमें सी आनन्दका फरने वाला है भर 
आगामी कालमें भी आनन्दका करने वाला है। ये संसारके सुख, वतमान 
फालमें तो सुखकी अवस्थाके करने वाले होते हैं पर भविष्यकालमें इनसे 
क्लेश ही बनते हैं लेकिन मोह्दी जीव इन विषयरुखके कटुफलॉकों भोगते 
जाते हैं ओर फिर भी छोड़ना नहीं-चाहते'। 


भनात्मभावकी बलि--भेया ! फर्मफल चेतलासे जो निमृत्तहो गया 
है बह शुद्ध ज्ञानमचेतनारूप ही चेतता रहता है। उसमें उपाय है निश्चय 
कारणसमयसारका आलम्वन, जो आलम्बन साक्षात्‌ ' उपादेयभूत कार्य- 
समयसारको उत्पन्न करने बाला है, उसकी पद्धति हैं विदानन्दस्वभावी 
शुद्ध आत्मतत्त्वका यथार्थ ज्ञान व श्रद्धाब द्वोना और वैसे ही अनुचरण 
होना ऐसे अभेद रत्नन्नरयरूप निर्विकषष समाधिसे जो सहदजानन्द प्रकट 
होता है उसके अनुभवनसे यह मोक्षमार्ग और मोक्ष प्रकट होता हैं। इसके 
लिए बड़े चलिदानकी आवश्यकता है । किसके वलिदानकी ९ जो अपने 
में विषयक्रंपायकी इच्छा घर किए हुए है उसकी चलिकी आवश्यकता है। 
व्यागकी आवश्यकता है | त्यागका ही नाम पूजन हैं; त्यागका ही नाम प्रेम 
है । त्याग विंना प्रेस भी प्रकट नहीं होता, त्याग बिना पूजा भी प्रकट 
नहीं हो नी । 

कल्याणकी त्यागपर निर्भरता- कोई कहे कि मित्रता तो करें, पर रहें 
कंजूस; पेसां भी खचे न करना चाहें तो उसका प्रेम भी महीं कहा जाता 
है । सच लोग जानते हैं त्याग विना ग्रेम नहीं होता, त्याग विना पूजा भी 
नहीं चनती है | त्याग विना नग्रीति है, न पूजा है, न मोक्षमाग है न मोक्ष 
है । तो जो ये विपय फपाय इस फारणम्रञुपर हाथी हो रहे हैं चन विषय 
कपायोंका वलिंदान करना एक चहुत्‌ बड़ा काम पड़ा है तीन लोक, तीन 
काल सम्वन्धी जो सन, बच, कायसे करे) कराये, अलुमोदे, ऐसे परद्रव्यों 
के आलस्वनसे उत्पन्न हुए जो शुभ अशुभ संषर॒प हैं। इन संकल्प,का 


घ्छ समयसार प्रवचन पंद्रहवां भाग 


विनाश करना है और जो देखे सुने, अनुभंवे, भोगे, स्मरणरूप भाकांक्षा 
रूप जो निदानोंका जाल है उस जालका वलि करना है। इतली तेयारी 
की जाय तब जाकर प्रभ्ुके दशंत्त होंगे। 


झ्ज्ञान व ज्ञान दश्षाकी परिस्थितियां--पर द्रव्योंकी अपनानेका नाम भी 
लोभ कषाय है; जिसको रंगकी उपमा दी गयी है | इसमें रंगा इश्रा प्राणी 
झपने यथार्थस्वरूपको संभाज् नहीं सकता। ऐसे शुद्ध ज्ञानचेतनाके 
आलम्बनसे यह मोक्षार्थी पुरुष कर्मचेतला और कर्मफलचेतलाका संन्यास 
कर रहा है । ज्ञानी जीव कर्मसे भी विरक्त है और फर्मफलसे भी विरकत दै। 
इस कारण अज्ञानचेतना उसके नहीं रहती है और अपने स्वभावसे जो 
ज्ञानचेतना है उसमें सहज आनन्दकी अनुभूतिके साथ यद्द रमता है। 
जब रमता है तव उस समयकी सौमासे पूष्र व उत्तरकालके इस जीबके 
फैलाबके २ भाग हो जाते हैं; इससे पहिले तो इसका दिषरस अटका था 
ओऔर इसके चाद कुछ घद्द जीव अमृतपान कर रहा है। ऐसे ज्ञानी संतके 
प्रति प्रमोद भावया करके छोटे मोटे भक्त उपासकोंके ्राशीवोदरूप वचन 
निकलते हैं. कि लो अब यह ज्ञानी सदाकाल इस ज्ञानास्रतका ही पान 
क्षिया करें। - 


श्रज्ञानचेतनाके संन्यातका उच्मम--अज्ञात्ती श्रज्ञानचेतनाका तो त्याग 
करे और ज्ञानी होकर ज्ञानचेतनाका विकास करे। ज्ञानातिरिक्त - भावमें 
धयह में हूं ऐसी बुद्धिका नाम अज्ञानचेतना है। इसके विनाशके लिए 
ज्ञानका भाव लें | में ज्ञानसात्र भाव हूं) ज्ञानातिरिक्त भाव में नहीं हैं. 
ज्ञानातिरिक्त भाषको में करता हूं ऐसे परिणामका नाम कर्मचेतना है। 
उस कम चे तनाके त्यागके लिए ऐसा भाव बनाएँ कि मैं ज्ञानसात्र हूं, अन्य 
कुछ नहीं हूं, इसही रूप परिणमता हूं। अपने आपके अन्तरमें विराजमान 
शुद्ध ज्ञायऋस्वरूपका जब तक दशेन नहीं होता है तब तक इस जीवके 
बारेमें संकड़ों अटकलवाजियां लगायी जा सकती हैं। मैं यों हूं, में यो हूं। 
बद एक शुद्ध ज्ञायकस्वरूप, पर उसका परिचय न होनेसे इस अपने 
आत्मतत्त्तको भिन्न-भिन्न रूपों में यह सोचा करता हैं । 


ज्ञानीका सुगम ज्ञानवंभव--भेया ! पदार्थोक्ा स्वतंत्रस्थरूप जानकर : 
अब सब पदार्थोंसे अपने ज्ञानस्वरूपको प्रथक करो और इस ज्ञानमें ही 
लिश्चत्न ठदरो, चीज कठिन है। मगर ज्ञानमावनाके अभ्याससे यह बात 
अत्यन्त सरल हो जातो है। जेसे दोन मिखारियोंके, करोड़पतियोंके 
आरासपर आश्चय दोता है और सबको कठिन सममते हैं पर करोड़- 
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पत्ियोंके लिए तो यद्द सब उनके वायें दाथका खेल है । उन्हें अपने वे भव 


दर 


में आश्चर्य नहीं होता ओर न कुछ कठिन सालूम पड़ता है। ऐसे ही 


गाथा ३८६ र 


में भाश्चर्य नहीं होता और न कुछ कठिन मालूम पड़ता हैं। ऐसे ही 
अज्ञानी जीव ज्ञानियोंके ऐसे चमत्कारको अनुभवनसे अचरजकारी बात 
जानते हैं और कोई-कोई तो यों मानते हैं. कि ये जो शास्त्रकी वातें हैं; वे 
शास्त्रमें ही रहनी चाहियें, शास्प्रसे अलग न करती चाहिए |जिकिन ज्ञानी 
जीबको ये सब यत्न, ये सव अनुभवन सुगम मालूम होते हैं। उन्हें इसमें 
अचरज नहीं होता । चह्कि पहिले जो अनन्तकाल चीत गया बह व्यथेमें 
वीत गया, इस पर उसे अचरज होता है । 


ज्ञानीके अ्मकी समाप्ति--जैसे कंजूस लोग उदार पुरुषकी चेष्टा पर 
अचरज करते--केसे दे डालते हैं, केसे परका उपकार फर डालते हैं, 
उदार पुरुषोपर कंजूस पुरुषोंका अ्रचरज द्ोता है । ज्ञानी जीवको अपने 
भाषके भागमें चढ़नेका कोई अ्रचरज नहीं और न कठिनता होती है । सब 
वस्तुवोंसे भिन्‍नपनेका जब निर्णय हो गया तो ऐसा ही ज्ञान अब श्ानीके 
निश्चलरूपसे अवस्थित रहता है। अब सव परभावोंसे और परपदा्थोसे 
भिन्‍न किया गया यह ज्ञान कहीं भ्रमको प्राप्त नहीं होता है। यह ज्ञान 
ज्ञानस्थरूप ही है ।. कोई बहकाए किन्‍्हीं परपदार्थोँमें यहाँ है तेरा ज्ञान, 
यहाँ है तेरा आनन्द, यहाँ है तेरे विश्रोमका घ७, लेकिन ज्ञानी जीव भ्रम 
को प्राप्त नहीं होता । 

प्रपना सब कुछ भ्पने झापमें--भेया ! अपनी दुनिया जो कुछ है वह 
अपने आपके आत्मप्रदेशमें है, इससे बाहर अपनी दुनिया नहीं है। 
जितना अपने आपको भूल रहे हैं वह अपने आपके भ्रदेशमें जेसी कम्पनी 
चल रही है। जेसी खटपट द्वो रही है उसका फल मिलता है, वाहरफी 
खटपटका फक्त नहीं मित्रा करता हैं। जब कभी कुमार्गसे हटकर सुमारगमें 
लगेगा, अन्नानसे हटकर झानमें लगेगा, संसारसे हटकर मुक्तिमें जायेगा 
वे सव अपने झात्मप्रदेशके अन्दरमें ही होने वाली चातें हैं। अपत्ता धर्म 
डापता अघमे पुण्य पाप कुछ भी चीज अपने आत्मप्रदेशसे बाहर नहीं है 
वादर तो पदाथका भी भाष नहीं है। जेसे लोग कहते हैँ कि आज सोने 
का क्‍या भाव है। तो सोनेका भाव जानना है तो सोने के शरगल चगल 
देखें | कया उसमें कहों भाव लिखा मिलेगा ? नहीं। उसका अर्थ यह है 
फ़ि सोनेके बारेमें लोगोंके क्‍या भाव हैं. ? 

परकी फीमत ध्रपना भाव--कोई पूछे कि गेहूंका कया भाव है ! तो: 
गेहूं तोड़कर खूब देखलो, कहीं शायद अझाठेमें भाव निकल भझाए। अरे 
उसका अर्थ यह है कि गेहूं के वारेमें आज लोगों क्‍या ख्याल है ? गेहूं 
का क्‍या भाष है, इतना सीधा तो अर्थ हैं । पत्थरका क्‍या भाष है ? अरे 
प *रके वारेमें लोगोंका यद्द ख्याल है कि यह मामूली चीज है, सो छितने 


द६्‌ समयसार प्रवचन पंद्रहवां भाग 
जाता है | कभी-कभी सोनेके भावसे अनाजका भाव बढ़ जाता है। मानों 
दो पुरुष यात्राको च्ने या परवेश धन कमानेके लिए चले। तो एक पुरुष 
थोड़ा-थोड़ा- हीरा, र॒त्त) जवादरात) सोना चाँदी फी गठरी चनाकर चला 
ओर एक थोड़ेसे चने की गठरी लेकर चला। जंगलमें रास्ता भूल गये । 
भूख सताने लगी | चिल्कुल मरणद्वार होने लगे तो उस समम रत्न बाला 
कद्दता है कि भैया मेरे सब रत्न के लो) पर मुझे मुद्दी भर चने दे दो। 
अब चतावो बहाँ च्तोंका क्या भाव है क्‍या कहीं चनेमें भाव खुदा है ? 
अरे चनेके बारेमें लोगोंके क्या ख्याल हैं; कितना आदर है, उस भादरका 
नाम भाव है | तो जितनी जो कुछ दुनिया है हमारी वह हमारे आत्माके 
अन्दरमें है, इससे वाहर हमारा कुछ नहीं है । 


स्वसंचेतनरूप महाकर्तव्य--भेया ! अज्ञानसे निवृत्त होना व ज्ानमें 
लगना है, सीधा तो फाम है। अपने आपका सही ज्ञान हो और उस ज्ञान 
रूप अपनेको बनाए रहें. इतना द्वी सान्न कास हैं । पर इतनासा «काम नहीं 
किया जाता ओर घड़े कठिन फाम किए जाते हैं। दूसरोंफो खुश रखना 
क्या हमारे हाथकी वात है ? दूसरे अपने कपायके अनुकूल अपनी कल्पना 
करके अपना परिशमन फरते हैं, उन पर मेरा कहाँ अधिकार है कि में 
उनको अपने मन माफिक वा लू ? जब वस्तुस्थिति ऐसी है तव वाहा- 
पदाथेविषयक फल्पनाओंसे | विमुख होकर अपने श्ापके ज्ञानस्थरूपको 
चेत॑ना चाहिए । आखिर इसमें ही आत्माको शरण मिलेगा | 


सत्य जाण॑ ण॒. दवइ जम्दा सत्यं ग॒ जाणए किंचि । 
तम्हा अरुण णशाणं अण्णं सत्यं जिणा घिंति ॥३६०॥ 


शास्त्र और ज्ञानसें व्यतिरिक--शास्त्रज्ञान. नहीं होता है क्‍योंकि शास्त्र 
कुछ जावता नहीं है। शास्त्रका मतलब है द्रव्यश्न्‌ तका। द्रव्य श्रृतत जो कि 
दो भागोंमें विभक्त.है--एक अक्षरात्मक स्वरूप और दूसरा शब्दात्मक, 
स्वृहूप.। ये दोनों भकारके स्वरूपोमें ज्ञान नहीं है क्योंकि ये जानते कुछ 
नहीं हैं भक्षर हैं वे भी पौदूगलिक रचनाएँ हैं, जो शब्द दें वे भी पौदू- 
गलिक रचनाएँ हैं। इस कारण यह अन्य है और शास्त्र अन्य है। ऐसा 
जिनेन्द्रदेव कहते हैं। यह व्यवद्य रकी भाषा है और निमित्त बाली वातका 
कथन है कि शास्त्रसे ज्ञान होता है क्योंकि शास्त्रका. अध्ययन फरते हैं तो 
उसंर्ा निमित्त पाकर जीवको ज्ञान होते देखा जाता है। इतने मात्र . 
तिमित्तनभित्तिक सम्वन्धसे चढ़कर व्यामोहमें यह मान लिया जाता हैं 
कि शास्त्रसे ही ज्ञान होता है। वहाँ अपने आपका महत्त्व ज्ञानस्वरूप 
बविदित नहीं होता तो बह एक. मिथ्याभाव है । 


शाथा ३६० प्प्छ 


ज्ञाताके श्राश्नयसे ज्ञानकी व्यक्ति--अक्षरात्सक श्र तसे ज्ञान नहों होता 
है और उसदी प्रकार वोले गए शब्दोंसे ज्ञान नहीं द्ोता है। ज्ञान तो 
ज्ञानशक्तिके आश्रयमें हुआ करत्ता है | इस प्रकरण इस अध्यायमें शुरूसे 
दी बताते झाये हैं. कि यद्द ज्ञानी तो सर्वेविशुद्ध स्वरूप बाला है। अपने 
शापके स्वभावसे यह ज्ञाता द्रष्टा है। उसका यह ज्ञानित्व किसी परपदार्थेसे 
नहीं आता | जिस पदार्थमं जो कला है वद्द उस पदार्थकी, स्वाभाविक 
दैल है | कोई परपदार्थ किसी अन्य पदारथेमें अपनी कला नहीं चलाता है । 
ऐसे अपने-अपने परिशमनसे परिणमते हुए इस शास्त्र और ज्ञानके 
सम्बन्धमें चताया जा रहा है कि शास्त्र तो अचेतन है और ज्ञान चेतन 
है। इस कथनसे कहीं निरादरता जेसा- भाव नहीं क्ेना है कि आागम तो 
अचेतन है, वह कुछ जानता नहीं है। स्थरूप वताया जा रहा हैं, पर जो 
शास्त्रको पूजना है वह निमित्तदष्टिसे पूजना है । 


दृष्टान्तमें स्थापनाजिन व्यवहारवृष्टिसि-- जैसे मूर्तिका स्वरूप केसा है? 
हम, सीधा यों कहते हैं. कि यद् आदिनाथ भगबान चेंठे हैं ओर यह 
त्ैसिनाथ भगवांन यैठे हैं.। खण्डवा मंदिरमें पीछे प्रतिमाषोंका चहुत बढ़ा 
समुदाय है। तो वहां एक छोटा बच्चा. हमें दिखानेके लिए जा रहा था। 
कहता जाता था कि देखो. यद्द हमारे वड़े भगवान चैंठे' हैं। यह हमारे 
छोटे भगवान बेठे हैं और यह दमारे विह्कुल छोटे भगवान बैंठे हैं ! तो 
क्‍या मूर्तिके मापसे भगवान भी छोटे चढ़े द्वोते दें / तो बात क्या है 
चहाँ ? मूति द्वी भगवान नहीँ है । मूर्ति तो अचेतन है, पापाण यथा घानुसे 
चनती है। लो इतनी बात सुनकर कोई श्रद्धालु चुरा मान जाय, झरे देखो 
यह तो अविनयकी वात कद्द रहे दें। अरे भाई यहाँ अषिनय भौर 
झपृज्यता की वात नहीं है किन्तु वस्तुस्वरूपकी वात लेना | वहाँ भगबान 
की स्थापना है और है यह साकार स्थापना। ऐसी सुद्राम्े कल्याणधिधिसे 
जिसकी प्रतिष्ठा होती है बद्द स्वयं भगवान नहीं है। किन्तु मगधानकी 
स्थापना फी हुई है ! उन्हें स्थापनाजिन चोलते हैं भावजिन नहीं वोलते। 
यह तो स्वरूपकी वात-ह । 
झक्षरात्मक व दाव्दात्मक श्रुतमें शानत्वका शमाव-शरपस्त्र किसका सास 
है १ यदि पोथी पत्रोंका नाम है और जो अच्छे अक्तरंंसि लिखा हो; छपा 
हो, उनका नांम है तो उनमें परीक्षण करलो, वे कुछ बोलते भी दें. क्‍या ! 
हम यदि किसी लकीरका उल्टा अथ लगाने लगें तो क्‍या चद्द शास्त्र हमें 
चाँटा- भी सार सकता दै कि तू उत्दा अथ क्‍यों लगा रद्दा है? शब्दरूपमें 
ढाई पुरुष शास्त्रकी बात. सुना रहा ३, 


आगत पुदुगल भी अचेतन है। कोई ः डे 
शब्द बोल रहा है तो वे शब्द यदि शास्त्र हैं तो वे शब्द भी अचेतन हें? 


द्धप समयसार प्रवचन पंद्रहरवां भाग 


भाषावर्गणाके परिणमन हे । 


श्रध्यात्ममें झञानज्ञातृत्व की प्रतिप्ठा--यदि भावश्रत को श्रूत कहते हो, 
जो अन्तरमें श्र तविपयक ज्ञान द्ोता है. उस शानका नाम यदि श्ु,त कहते 
हो तो उसका ज्ञान नाम कट्ठा जा सकता है. पर जिस अध्यात्ममें क्ानरव- 
भावकी प्रतिष्ठा की जा रही हो उस प्रकरणमें ज्ञानस्वमावकों चेतनेमें 
प्रवर्त रद्दा जो ज्ञान है उसे द्वी ज्ञान कद्दा जा सकता है और जो शान 
स्वभावकों न चेते; उसके उन्मुखताकी तैयारी जहाँ नहीं। रहती परके 
आकर्पणमें चलता है वह ज्ञान नहीं कहा जाता | 


ज्ञानकफा मिविवाद जाननस्वरूप--ज्ञानमें कभी कोई लड़ाई दोती । 
कया ! नहीं | शान लड़ाईका कारण नहीं है किन्तु देखा जाता है कि प्रायः 
ज्ञान पर ही लड़ाइयाँ हुआ करती हैं। अभी फोई चार सममदार वेठे 
हों और चर्चा कर रहे हों तो उनमें इतनी जल्‍दी लड़ाई दो जाती है कि 
जेसे वच्चोंमें लड़ाई हो जाती है । कहीं चार पांच वच्चे खेलते हों तो जब 
तक उनम्ममें लड़ाई नहीं दो जाती तव तक वे खेल छोड़कर घर नहीं जाते | 
उन्तका खेल तभी समाप्त द्ोता है जब उनमें छुछ द्वाथापायी हो जाय । 
ऐसा हुए विना उनका खेल ही नहीं पूरा ध्ोता है ।. ऐसे द्वी चार ज्ञान वाले 
वठे हों, चर्चा धो रही हो तो चर्चाके प्रास्म्भमें ही तो लड़ाई द्वोती नहीं है 
खेल खेलनेके शुरुबातमें तो लड़ाई होती नहीं है. किन्तु कुछ समय खेल 
चलने दो, छुछ समय चर्चा चलने दो, थोड़ी ही देरमें गरमागरमी दोने 
लगी और रूपक लड़ाईका वन जायेगा। अच्छा, लो ज्ञानसे लड़ाई हुई। 
क्या ज्ञानसे लड़ाई होती दे ! नहीं होती है । जिस भाषके कारण लड़ाई 
हो बह भाव ज्ञानभाव नहीं है, अज्ञानभाष हैं। 


स्वसंवेदी ज्ञानका ज्ञानत्व--यह भावश्रत सम्यस्ज्ञान है क्‍योंकि बह 
मोक्षमागके अनुकूल दृष्टि चनाने की वात कहता है और उस और लगने 
की प्रेरणा करता हैं । इस छारण बह ज्ञान है; पर परमार्थतः जौ ज्ञान ज्ञान 
को चेते उस ज्ञानका नाम ज्ञान है और जो न चेते उसका नाम झज्ञान है । 
अध्यात्ममागमें ज्ञान और अज्ञानह्ी ऐसी व्यवस्थाकी गयी है तभी तो 
देखो सामायिकादिकी क्रियायें करते जाते हैँ और यह सममत वनती हैं 
कि यों-यों करना, यह ज्ञानकी चेष्टा नहीं है। और इससे श्रधिक वढ़कर 
वात क्या होगी ज्ञानीकी कि वह सामायिकमें सन। बचन, कायको स्थिर 
बता रहा है और अच्छी कश्तनाएँ करता है। शरीरकों बिल्कुल स्थिर 
आसन वाला रख रहा हैं फिर भी ज्ञान सदी है कि शरटीरको ऐसा खम्भेकी 
नरह साधा रखता; यढ ज्ञानकी चेष्टा नहों है और मनमें जौ ज्ञानकी तरंगें, 
भावकी कल्पना करता है यह भी ज्ञानकी चेटा नहीं है। यद्यपि :ये सब 


गाथा ३६० घश 


शान ज्ञानगुणके ही परिणमन हैं; मगर केवल ज्ञानके ही फारण जो ज्ञान 
की वृत्ति हुई बह तो है ज्ञानकी चेष्टा और जो रागद्रषकी सैन पाकर 
अपना परिणमन वनाएँ वह है अज्ञानकी चेष्टा | 


शास्त्र और ज्ञानका भेदसाधघक व्यवहार-इस परम भेद्विज्ञानके 
प्रकरणमें आचार्यदेव कह रहे हैं कि शास्त्रज्ञान नहीं होता है यद्द उनका ही 
शब्द है। सुननेमें किन्दीं-किन्हांको ज्यादा अटपट लगता द्ोगा फिनहीं को 
कम अटपट लगता द्वोगा भौर किन्दीं को न भी अटपट लगता होगा। पर 
जो गाथामें शब्द हैं. वे इसी ग्रकारके हैं. कि शास्त्रज्ञान नहीं होता है क्‍यों 
कि शास्त्र कुछ जानता दी नहीं है; जानने वाले जानते हैं । शब्द बह्दोँ सात्र 
निमित्त हो रहे हैं। इस कारण शास्त्र भनन्‍्य चीज है भौर ज्ञान अन्य चौज 
है। कोई शास्त्रकी वात वढ़ते-पढ़से उसका जो मर्म है, भ्र्थ है घह भूल 
जाय तो भूलने वाला आत्मा कभी तो मस्तकमे द्वाथ लगाकर याद फरता 
है, कभी आंखें मौंचकफर याद करता है। फभी मस्तक मरोड्कर याद फरता 
है पर पन्‍ना मरोड़ करके याद फरता हुआ कभी फिसीकौ देखा है क्‍या ९ 
नद्दीं। अगर पंक्तिका अर्थ नहीं लगता ती पन्‍ना मरोड़कर कोई नहीं याद 
करता | सभी सस्तक रगड़कर याद करते हैं। यद्यपि इस मस्तफसे ज्ञान 
नहीं उत्पन्न होता है फिर भी मस्तक, मन) इन्द्रिय--ये ज्ञानकी उत्पत्तिके 
बाह्य कारण हैं | इन्हें तो रगढ़ना थोड़ा घुरा नहीं जंचता है, उसे फोई 
पागल न कद्टेमा, पर कोई शास्त्रकी पंक्तिका अर्थ न लगा पाये तो उस पन्ने 
को मरोड़े तो उसे तो लोग पागल कहेंगे। 

मूल प्रीतियोग्यके बाहयसाधनसे प्रीति--देखो भेया ! जिस मित्रसे प्रेम 
होता है उस मित्रके फपड़ोंसे भी प्रेम होता है। मित्रकी टोपी नीचे गिर 
जाय तो दूसरा मित्र उठाकर माड़कर ऊँची जगह्ट रखता है था नहीं ९ 
रखता है । तो क्‍या उसे उस टोपीमें अनुराग है ? नहीं। उसे तो मिश्रमें 
अनुराग है, पर मित्रसे सम्वन्धित जो बस्तुएँ हैं. उन बस्तुवोंमें भी अनुराग 
होता है । तो जिसे वस्तुके सहज स्वमावमें अनुराग हैः आत्माके सहज 
ज्ञायक स्वरूपका अनुराग है उस सहज ज्ञायकस्वरूपको 28878 लिख 
दिया गया हो उन्त शब्दोंमें क्या अनुराग न करेगा ? शास्त्रोंके पढ़नेसे 
अपना उपादेयभूत ज्ञानस्थमाव विदित हुआ हो उनसे क्‍या वह अपना 
नाता न जोड़ेगा ? वह क्या पुजा नहीं करता ? करता ही है। झौर इसी 
कारण देव, शास्त्र, गुरु ये तौनों पूज्य स्थानमें रखे गये हैं । 

देवभक्तिका यथार्थ फारण--वस्तुतः तो हमारा देव भी छुछ नहीं 


करते | हम कितना ही चिहल्ाएँ, गला फाडकर पूजा करें, पर भगवानकी 
तो जूँ भी नहीं रेंगती । बहुत देर ही गयी, राँक वजाते। सदंग चजाते 


8० समयसार प्रवचन पंद्रहरयां भाग 
लाचते; गाते, फिर भी भगवान जरा भी हमें दशन नहीं देते। थोड़ा 
'हमारी सुन तो लें, बढ़ी देरसे टेर ूगा रहे हैं, टेर सुनो भगवान अब 
हमारी बारी है, क्‍यों नहीं तारते ? घंटे भर पशंसा, तो सर्व प्रकार कर 
ढाली; पर भगवानका रंचमात्र भी हमारी ओर आकर्षण नहीं द्ोता है। 
भगवान हमारा भला फरने नहीं आते हैं, न हमसे छुछ कद्दते हैं, नह्मथ 
पकड़ कर ले जाते हैं। वे भी पूर्ण उदासीन हैं, जसे ये शास्त्र उदासीन 
हैं। ये हमको कुछ प्रेरणा नहीं करते; उदासीन हैं। इतना काम फरनेके 
लिए तो जैसे सव अजीष हैं, ये शास्त्र भी दें बेसे ही भेरे प्रति जड़ 
भगवान चनत् गए । सुनते दी नहों जरा भी. तो भगवानछी जो पृच्यता 
व शास्त्रकी जो पूज्यंता है बह भगवान और शास्त्रकी ओरसे कुछ चीज 
मिलती है। इस कारण नहीं है, उनसे छुछ भी आता नहीं है, किन्तु जिस 

: मूलत्तत्त्को हम चाहते हैं, जिस ज्ञायकस्वभाषफा अपलम्वन करके हम 
अपनी शुद्धपरिणति फरते हैं। सदाके लिए संकटोंसे मुक्ति पानेका उपाय 
जनाते हैं वह ज्ञायकस्वरूप जिसके स्पष्ट व्यक्त दो गया है, जो मेरे मोक्ष- 
मार्गमें चलने प्रोत्साहन देने के लिए आदर्श रूप है उत्तमें उपासककी क्‍या 
भंक्ति नहीं जगती है ? बहुत भक्ति जगती है । 


प्रभुभक्तिका स्थान--भेया ! मार्ग मिलना चाहिए किसी द्वारसे। उसी 
से चलकर हमें सक्ति फरनी चादिए। एक काव्यमें तो यहाँ तक कहा 
कि हे देव ! शुद्ध ज्ञान दो जाय, शुद्ध चारित्र दो जाय तव भी आपकें यदि 
उत्कृष्ट भक्ति नहीं जगती है अर्थात्‌ में आपकी उत्कृष्ट भक्ति नहीं कर पाता 
हूं तो फिर मुक्तिका किवाड़ बंद है; उनके ख़कने का साधन तो आपकी 
भक्तिरूप चावी थी वह मेंरी खो गयी । तो चाहे ज्ञानी बड़ा वन जायः 
चारित्र भी पालने लगे, पर-मुंक्तिके कियाड़को दम खोल नंहीं सकते | मोह 
के किवाडंसे मुक्तिका द्वार बंद है। तो जिस इृष्टिसे भगवानकी पृज्यता 
वह दृष्टि संभालना चाहिए | प्रभु स्बच्छ स्पष्ट हो गया, शुद्ध निर्दोष उनका 
केक बन गया है और हम हैं. इस सहजस्वरूप के रुचिया। सो यहाँ 
देखलो--हम दो भक्तिका भाष वनाते हैं छोर हम दी सव कुछ करते हैं । 


परमोपेक्षासे हो भगवानकी पुज्यता--भेया ! अगवान अपने स्वभाषसे 
चिगकर किसी भी भक्तके लिए कुछ भी अनुराग महीं करते हैं. और तभी 
भगवानकी सहिसा है, अगर ये भक्तोंसे अनुराग करने लगे तो यहाँ भक्तों 
में लड़ाई हो जायेगो। जेसे यही त्यागी साधुत्रोंके ग्रति अनेक कल्पनाएँ 
की जाती हैं.। यद पक्ष ऋरते हैं, इंनको बहुत .सोचते, इसका ख्याल नहीं 
करते । तो यह विडम्बना भगधानकी -भी वन जायेगी। चाहे कितला ही ' 
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'फोई चिह्लाये कि हे भगवान ! हम दो घंटेसे चिहला रहे हैं। प्यासे हो गए 
हैं तनिक सुन लो, तो भी वे किसीकी सुनने नहीं झाते | वे तो अपने पूर्ण 
स्रभावमें स्थित हैं; यही उनकी पूज्यताका फारण है| हम ही स्वयं उनके 
गुण सोच सोचकर अपना उत्थान किया करते हैं । 


प्रभुकी महिमा श्रपरनांस भक्तोंका धमनिराग--वास्तवमें उन्हें भगवान 
बताया है, महान्‌ बनाया है, भक्त लोगोंने । अरे तो अरहंत सिद्ध अपने 
आप भगवान नहीं हैँ? महान्‌ नहीं है ? हाँ नंद्वीं है।. अगर हम आप 
उन्तकी चर्चा करने वाले भक्तजन न होते ओर चअरहंत ही अरहंत किसी 
कमरेमें वेठे होते ओर किसीसे कोई वास्ता नहीं, कोई जानता दी नहीं तो 
उन्हें भगवान कौन कद्दता बह तो शुद्धस्वरूप है । कोई शुद्ध आत्मा है तो 
बह द्वो गया शुद्ध) दो गया खालिस । संसारमें जीव यों हैं. तो वद्द जीव या 
है, पर उन्हें जो भगवान वनाया हैं, उनकी महिमा फोलाई है; यह सब तो 
इन भक्तोंक्री करतूत हैं। बह तो जेसा है सी दी है, शुद्ध है, उससे मेरेमें 
कुछ भी चात नहीं आती |. तो जेंसे हमें और तो क्या करना है; अन्य 
चेतन तत्त्वसे भी ज्ञान नहीं आता.। वह मेरा ज्ञान नहीं हैं। साक्षात्‌ 
अरहंत और सिद्ध भगवान भी मेरा ज्ञान नहीं है, बह तो जो है खुदका दे । 
मेश ज्ञान तो मेरा मेरेमें है | शास्त्र तो मेंरा ज्ञान द्वी क्या होगा ९ 


स्वाध्यायकी हितकर पद्धति--शास्त्र श्रन्य हैं और ज्ञान अन्य है, ऐसा 
जिनदेव कद्दते हैं.। यद्द वात किसलिए कही जा रही हैं कि दम अन्य 
पदार्थेकि घिकह्पोंका भी त्याग कर अपने आपके ज्ञान्स्वरूपकी मंधहिमामें 
बिराजें? जैसे स्वाध्याय करनेका तरीका यह है कि बड़े ध्यानसे एक लकोर 
पढ़ी और उस लक्कीर को पढ़कर कुछ आँखें मींचकर उस लफीरका अर्थ 
कर और फिर आँखें बंद कर उस शास्त्रको भी भुलकर कि हमारे आगे 
क्‍या धरा है और उसके अर्थमें ऐसा मग्न दो जाय कि जो शास्त्रकी पंक्ति 
ने कहा है वह अपने आपसे उत्तार कर अपनेको चतला दें) ऐसा यत्ल 
करना यह स्वाध्याय फरनेका ढंग है । 

घटित पाठस्मरण--जैसे कद्ठते हैं कथानकमें कि एक गुरु कौरब और 
पाण्डदोंको पढ़ा रहे थे । पाठ निकला क्षमाका, क्रोघका) चलो पढ़ो) खोलो 
पुस्तक पढ़ी गुरखा न करना चाहिए | झच्छा नकुल ! पढ़ों गुस्सा न ३380 
चाहिए नकुलने पढ़ दिया कि शुस्सा न करना चाहिए। अच्छा सह हे ! 
छुम पढ़ी) पढ़ दिया--शुस्सा न करना चाहिए। अच्छा भीम) तुम पढ़ो | 
' घढ़ दिया भुस्सा न करना चाहिए। अच्छा युधिप्डिर हुम पा पाठ 
सुनावी | युधिष्ठर बोला कि अभी याद नहीं हुआ है । धुरू जी को सुस्त 
श्राया; पूछा ठुके क्‍यों नहीं याद इसी तरद्द कर दिन हो गए; युधिष्ठिर 
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यही कह्टे कि हमें अभी पाठ याद नहीं हुआ | गुरुजी को गुरसा अधिक 
आया सो दो चार डंडे जमा दिए। युधिष्ठिर हँसता रहा। गुरुजी ने 
युधिष्ठिरसे पूछा कि में तो मार ता हूं और तू हँसता क्यों है ? युधिष्ठिर 
ने कद्दा कि महाराज अब याद दो गया। हाँ सुनावी, गुस्सा नहीं करना 
चाहिए। युधिष्ठिर ! इतनी वात आज ७ दिनोंमें याद केसे हुईं ! तो 
युधिष्ठिर वोले कि गुरु जी इतने दिन तक गुस्सा न फरनेका खूब यत्न 
फरनेके वाद आज पाठ याद हुआ कि शुर्सा नहीं फरना चाहिए। देखो 
आपने मारा फिर भी हसारे गुस्सा नहीं झआयी। तव मुमे! विश्वास हुआ 
कि मुझे पाठ याद हो गया। तो स्वाध्याय फरनेका ढंग यही है, जो 
स्वाध्याय फरते दो उसे अपने में उतार कर देखो । 


स्वाध्यायमें विदित भावका सुघटन--स्वाध्यायमें आए हुए शब्द मेरे 
कुछ नहीं हैं । इतना ही नहीं, भ्राँखें मीचकर बिचार करो कि सबब पदार्थ 
हमसे जुदे हैं, सभी अपने आपमें परिणमते दें, यह में अपने मावोसे 
परिणमता हूं। जीवका जैसा स्वरूप हैं तेसा ही स्वरूप इसका हैं, अन्य 
जीवोंसे इसकी फोई खासियत नहीं है; जीव तो मेरा न कहाये और ये मेरे 
कद्दने लगें, ये प्रकट भिन्न हैं। यह वात तनिक छतारनेकी न करो तो 
फिर घर बठो और गप्पें खाबो, मना कोन फरता है ? स्वाध्याय करते 
हो तो स्वाध्याय फरते हुएमें तो सद्दी मागे झदा फरो। 


घममके पार्टमें भी यथार्थताकी संयोजना--एक मंत्री ने कहा कि मद्दाराज 
साहव हम इतनी वातें दिखाते हैँ, आपका मन चहलाते हैं तो हमको कोई 
वड़ा दो चार गाँवका राज्य इत्ताममें मिलना चाहिए | राजाने कहा कि मिल 
जायेगा। तुम हमको एक वार साधुका पार्ट दिखा दो। कहा, अच्छा 
मद्दाराज ! लुप्त हो गए, संन्यासी वन गये । पहिले अपन्तनी महिमा जतायी 
द्वो चार जगद्द चबनन्‍नी, अठन्त्ती; रुपये गाड़ दिये। ज्ञोग आए कोई वोला 
कि हम बढ़े दुःखौ हैं | तो साधुने कद्दा कि अच्छा जाबो बहाँ खोद लो, 
मिल्ष गया रुपया, फिर किखीके मांगने पर कहा कि वहाँ खोद लो, उसे 
मिल गयी अठन्नी । छो धीरे-धीरे साधुकी महिसा बढ़ गयी। किसी ने 
राजाको वताया कि फोई साधु आया है पह जमीनकी मी वात बता 
डालता है । राजा भी पता पाने पर वहाँ पहुंचे। बड़े विनयसे बड़ी सेवा 
करके राजा वोले कि महाराज आपकी सेवामें आप जो कट्दो राज़प्राट 
तक तेयार। वह वोला कि हमें कुछ त चाहिए । हम साधु हैं, साधु निष्प- 
रित्रही होते हैं। दूसरे दिन साधुवेष छोड़कर बोला, महाराज फद्दो हमने 
दिखा दिया ना पाट ) कब ? तीन दिन पहिले जब आप चरणॉमें पड़ गए 
थे। उस समय तो सारा राजपाट आप समर्पण कर रहे थे, अब तो दो 


नि 
न्न्नी 
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हमें इनाम | राजा कहता हैं कि जब सारा राज्य चरणोंमें धर दिया था 
त्व क्‍यों न लिया था ? तो मंत्री वीज्ञा कि महाराज हम उस समय साधु 
पाट अदा कर रहे थे। राजा चहुत असन्न हुआ । तो जब साधुकछा पार्ट 
अदा किया जा रहा था तव तो यद्द हालत हुईं और जब कोई साधु हो 
जाय तो क्या उसमें निष्परिग्रहता न शोनी चाहिए ९ 


सद्दो णाणं ण दवइ जम्दा सहो ण॒ जाणए किंचि | 

तम्हा अण्णं णाणं अ्रण्णं सदृदं॑ जिणा बिंति ॥३६१॥ 

शब्द शोर ज्ञानका व्यतिरिक--शब्द ज्ञान नहीं है क्‍योंकि शब्द कुछ 
जानता नहीं है । इस कारण ज्ञान अन्य वात है भर शब्द अन्य वात हैं 
ऐसा जिनेन्द्रदेव निरूपण फरते हैं। पह्िल्ले द्रव्य श्र्‌ तका ज्ञान न होनेका 
कथत्त किया था । द्रव्य श्र्‌ तमें अक्षर भी आ गए और शब्द भी आ गए, 
किन्तु वे शब्द तो विशिष्ट शब्द हैं, श्रागम ओर द्वितोपदेश सम्बन्धी शब्द 
हैं। और इस गाथामें शब्द सामान्यकी वात कही जा रही है। लोगों को 
शब्द सुनते द्वी तुरन्त ज्ञान वन जाता है इस फारण यह श्रम हो गया 
कि शब्दसे ज्ञान होता है ध्रथवा शब्द ज्ञान है। शब्द भाषा घर्मणाजातिके 
पुदूगल द्रव्यका परिणमन है । शब्द अचेतन है और ज्ञानचेतना आत्मोके 
ज्ञानगुणका परिणमन है, अथवा ज्ञान आत्मा का स्वभाव हैं। ज्ञान ओर 
शब्दमें अत्यन्त पार्थक्य हैं। फोई मेल नहीं वेठता है, फिर भी शब्द सुन 
कर जीवको ज्ञान होता है और कुछ व्यवघान रद्दित मालूम होता है। 
इस कारण यह अम दो गया है कि शब्द ज्ञान है पर शब्द ज्ञान नहीं है ।. 


शब्द श्र ज्ञानके ्राधारभूत पदार्थ--भाषावगंणासे शब्द परिणमनकी 
व्यव्जना स्फंघके संयोग वियौगसे उत्पन्न होती है। संयोगमें भी शब्दकी 
उत्पत्ति होती है और स्कंघोंके वियोगमें भी शब्दकी उत्पत्ति होती है । मुख 
से जो कुछ बोला जाता है वह सव स्फंघोंके संयोग वियोग पाली बात ही 
तो है | जीभ, तालु, आठ, मूर्डा--ये सव स्कंध हैं; पौद्गलिक हैं, इनका 
कैसा दी संयोग दो, केसा ही वियोग हो तो वहाँ शब्द उत्पन्न होता है। 
सह सव हम प्रयोग करके देखते ही तो रहते हैं । सो शब्द तो भाव और 
ज्ञान भात्माके ज्ञान शुणसे प्रकट होता है। भत्ते ही छद्मस्थशव॒स्धामें 
चाह्य इन्द्रिय और मनका निमित्त पाकर इस ज्ञानका विकास होता हैं) पर 
ज्ञानका विकास ज्ञानगुणमें से दी प्रकट दोकर दोता है | ज्ञानविकास किसी 
अन्य पदार्थ से नहीं हुआ करता है। ज्ञान भ्त्यन्त मिन्‍न है और शब्द 
झत्यन्त भिन्‍न हैं । 

विवादमें शब्दविषयकी प्रायमिकता-भेया ! मनुष्यकें अन्य जीवोंसे 
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राग बढ़ानेके दो ही तो उपाय है। देखना छोर सुनना | जिसका व्यवद्यार 

बढ़ता है, गोष्ठी चनती हैं) मित्रता होती है। अ्रेम होता है. अथवा दशेन 

होता है, विरोध होता है किसी भी तरहका जो व्यवद्दार वनता हैं उसमें 

मुख्य कारण दो पड़ते हैं-देखना भौर सुनना। सो व्यपद्दारमें सब 
सममते ही हैं। किसी से शत्रुता चढ़ जाय तो उसमें भी दो वातें हुई 

थीं। कुछ देखा था और कुछ सुना था । किसीसे मेंल बढ़ जाय तो उसमें 

भी दो चातें हुई थीं | कुछ देखा था और कुछ सुना था। उसमें भी.ये शब्द 

विषय हमारी प्रीति और दुश्मनीमें प्रारम्भिक आचरण रूप हैं। मगढ़े 

भी समाजमें या घरमें हुआ करते हें । उनका मूल देखना ओर सुनना दे । 

उनमें भी सुनना प्रथम कारण है; इसी लिए मनुष्योंको यह बड़ी सावघानी 

रखनी चाहिए कि हमारा वोल कभी ऐसा न ही कि जिसे सुनकर ओरों 

को क्ल्लेश हो | व्यवद्दारमें सवसे बड़ी सावधानी यद्दी रखनी है । 


वचनव्यवहारका विवेक--जो शब्द बोलनेकी सावधानी नहीं रख 
सकता उसके समान अविवेकी किसे कहा जाय ? मलुष्योंमें बड़ा वह 
जो अपने शब्द संभालकर उपयोगमें लाये । कपायकों वश फरो और जेसे 
उचित शब्द हैं वेसा ही वोलनेका यत्त करो । कितनी भी शुस्सा क्यों न 
हो; मनसे उस गुस्सेको काबूमें लाना ओर वचन उत्तम संरस मिष्ट चोलना) 
इतनी हिम्मत जो वन्ना सकता है उसे जीवनमें आपत्ति नहीं आतीं। इन 
शब्दोंके दुरुपयोगसे बिना ही कारण) कुछ लेनदेन नहीं,. कुछ लाभ अलाभ 
नहीं, पर मूखंतरासे अटपट बात वोल दी तो बिपत्ति झा गयी, दुश्मनी 
बढ़ गयी और यह मन शब्यमें दो गया और कुछ ज्यादा न किया जाय तो 
अपने लीवनमें एक ही चात ग्रहण करलें कि फेसी भी गुस्सेकी स्थिति हो, 
दूसरेसे भत्नी बात बोलना; यद्द वात यदि कर सकते हो तो यह बढ़े द्वित- 
की बात बनेगी । ।क्‍ 


बोलीसे सज्जनता व दुर्जनताकी पहिचान-भेया ! :वोलीसे ही मनुष्य 
की सब्जनता और दुजेनता जानी जाती है। एक वार्ता चली श्यायी है कि 
राजा$ मंत्री ओर छिपाही तीनों कद्दीं एक जंगल्से दोकर जा रहे थे; तो 
एकद्स आगे चले गए। फिर मिल गया एक ही रास्ता। इतनेमें वे तीनों 
चहुत आगे पीछे हो गये तो उस रास्ते पर एक अंधा बैठा था। उस अंधे 
सिपाही ने पूछा कि क्यों वे अंधे, तुके मालूम हैं यहाँसे दो आदमी निकल 
गए क्या ? त्तो अंबा बोला कि नहीं सिपाही जी; अभी तो -कोई नहीं 
निकला । बादसें संत्रो आया, पूछा कि क्‍यों सूरदास, यहाँ से कोई दो. 
आदी निकत्ञ गये क्‍या ? तो अंधा बोल्ला कि नहीं मंत्री जी, एक सिपाही 
तो निकल गया पहिल्ले और दूसरा कोई नहीं निकज्ञा। चादमें राजा 
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निकला; पृदा-भाई सूरदास जी, क्‍या यहाँसे दो सजन निकल गए, 
तुम्हें छुछ मालूम है तो अंधा बोला कि राजा साहव! पहिक्ते तो एक 
सिपाही निकल गया हैं ओर अभी-अभी मंत्री साहव भी चले गए। श्रव 
वे चहुत दूर पर तीनों मिले 'र अंधेकी वात सुनाई। तो उन्हें. शचरज 
हुआ कि वह अंधा केसे पहचान गया कि यह सिपाही है यह मंत्री है 
और यह राजा है। सोचा कि चलो चलकर पूछें तो सही कि केसे पद्चिचान 
गया ? तो जव वे पहुंचे तो उस अंधेसे राजाने पूछा कि केसे आप 
पहिचान गये कि यह सिपाही है। यह मंत्री हैं ओर यह राजा है? तो 
अंधा वोला कि महाराज हम वोलीसे पह्चिचान गए। जिसने अचे तथे 
बोला उसको मैं समझ गया कि यद्द कोई छोटा मोटा सिपाही है; उसमें 
केसे इतनी तमीज झा सकती है कि संभाल फर वात करे। जिन्होंने कुछ 
संमलकर वात पूछी थी उन्हें में समझ गया कि यह कोई मंत्री जी हें भोर 
जिसने अत्यन्त नम्नतासे पूछा उसे में समझ, गया कि यह सवका मालिक 
8 है। तो इस वोकीसे ही सज्जनता और दुजनता पहिचानी 
जाती हैं । 


भैया | न हो लाखोंका घन किन्तु बचन अच्छे चोले जा रहे हों तो 
गरीबर्म भी बड़े भरच्छे दिन कटते हैं भोर खूब वेमव भी हो फिन्द॒ु ग्रह्युद्ध 
दो; बाक॒युद्ध दो तो उस घन बेभवसे ही क्‍या सुख मिला ? शब्दोंका सहुप- 
योग इस मनुष्यजन्ममें चड़ी सावधानीसे करता है। यह तो हुई व्यवहार 
की वात | पर व्यवद्दारसे परे-अध्यात्मके हितमें उतारना हैं तो उसके लिए 
कद रहे हैं कि शब्द मात्र ज्ञान नहीं है। ज्ञान भोर कुछ है। हम सर्व शब्दों 
से उपेक्षाभाव करें तो यहाँ चोलनेकी चात ही नहीं रहती । वोलो तो भच्छा 
बोलो; नहीं तो चुप रही । 

शब्द्मे झानत्वके भ्रमका एक कारण--झ्ान भोर शब्द हैं; यद्यपि मिन्‍न 
मिनन्‍न तत्त्व पर लोगोंको यद्द भ्रम क्‍यों दो गया कि शब्द छान है। इसका 
कारण यह हैं कि ज्ञान भौर शब्द ये दो कुछ विशेषताके साथ एकसाथ 
रहा करते दैं, देखो भगवानकी जो दिव्यध्वनि है वह भी शब्द है। उनका 
ज्ञान उत्छष्ट है। अभुके ज्ञानसे वढ़कर अन्य फिसीका ज्ञान नहीं ६ ञो र्‌ 
उत्तकी ध्वनिसे चढ़कर अन्य किसी की ध्वनि नहीं है। और जेसे-जसे 
नीची पद्वीमें जीव हैँ तो जैसा-जैसा ज्ञान है उसीके अनुकूल शब्द निकलते 
हैँ। यों ज्ञान और शब्दका मेल दोनेके कारण यह्द भ्रम वक्ष गया है कि 
शब्दसे ज्ञान द्वोता है। 

शब्दमें जञानत्वके भ्रमका हितीय फारण-अव श्रमका एक यह भी 
कारण है कि मान लो कुछ भी ज्ञान करते हैं. तो बह हमारा शान अन्तरमें 
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किसी न किसी शब्दको करता हुआ, अन्तर्जेल्प करता हुथ्ा प्रकट द्वोता 
है । खम्मा देखा; ज्ञान किया तो उस खम्भे से नहीं बोला, पर भीतसरसें 
खम्मा या जो भी समझा आया उस रूप एक अन्तज्जेल्प हो उठता हैं| 
मान लो कि वाह्म वस्तुके ज्ञानका आकार भन्तरमें शब्दसे उठता हुआ 
उत्पन्न होता है । 


दाब्दकी स्वेस्वताका विध्रम--शब्द ज्ञान है; यद्द तो इमारा चढ़ाकर 
मंतव्य बन्त गया) फिर भी इसमें आधी गनीमत है। कहीं-कह्दीं ज्ञान भी 
तत्त्व नहीं रहा, किन्तु एक शब्द द्वी तत्व रद्दा। इसी सिद्धान्तकों कहते हैं. 
शब्दादैतवाद । कोई कहते हैं कि शब्द कुछ नहीं है। ज्ञान ही सव कुछ हैं । 
कोई कहते हैं कि ज्ञान दी सव कुछ है। शब्द फुछ नहीं है । इसका नाम 
है शब्दापैतवाद । सारा घिश्व शच्दात्मक ह और ज्ञान कुछ चीज नहीं है । 
ज्ञान भी शब्दात्मक है। शब्द द्वी व्यापक हैं और शब्द ही सब कुछ हैं। 
यहाँ तक मंतज्य उठ खड़ा हो जाता है। शब्द और ज्ञानका परस्परमें 
व्यवहारसें इतना निकट सम्वन्ध है कि कोई लोग शब्द भोर ज्ञानकी एक 
तुला पर चेठालते हैं, वरावरके मानते दें भोर कोई ज्ञानका कुछ मद्दत्त्व ही 
नहीं समभते दें । ज्ञान तो शब्दोंके पीछे लगा लगा फिरता है; तत्त्व तो 
शब्द है | तो कोई इस ज्ञानको कुछ न कद्द फर अ्रतत्त्व ठद्राकर शब्दको 
दी तत्त्व कहते हैं । 


शब्द शौर ज्ञानका पार्थथय--इस शब्दके वारेमें आचाये महाराज कह्द 
रहे हैं कि ज्ञान अन्य चीज है, शब्द अन्य चीज है, शब्द ज्ञान नहीं है। 
कोई मनुष्य गालियाँ देवे, उसे बहुत गालियां याद हों, १०--२० गालियां 
दे डाले और सुनने वाला कट्टे कि ये सव गालियां उल्टी तुम्हीं को दे दीं 
लो इतनेमें ही सारी गालियाँ उल्टी पड़ गयीं। जेसे चित्रोंफी कज्ञा एक 
विवेकपूर्ण कला है.। बतावो तो सही, एक कागज पर कट्टो सारी सभा बना 
ढें । कितना सोटा आदमी हैं. यह भी वता दें। अब उस पर सोटाई तो 
खिंचती नहीं, मगर ऐसी फल्ला चना देते कि सव कुछ उसमें दीखेगा | तो 
जेसे चित्रकी कला होती है ऐसे ही शब्दोंमें भी चड़ी फलाएँ चक्षती हैं। 
कोई किसीके प्रति जरासी घीरेसे कोई खोटी बात कट्दे और वह पूछे कि 
ऐसी तुमने खोटी वात क्‍यों कद्दी, तो वह कट्दता है क्रि हमने नहीं कट्टी 
खोटी बात | हमने तो उसकी वड़ाई की वात कही है। तो शब्दोंसें.भी 
ऐसी पेतरेवाजियाँ चलती हैं. कि कोई पकड़ न पाये और सारे शब्द कह 
डाले, पर ज्ञानी जोब सोच रहा है कि सर्वशब्दोंसे मेरे ज्ञानका और 
परिणप्ततका रंच भो संवन्ध नहीं है। शब्द-शब्द है ओर ज्ञान-ज्ञान हैं ।..!# 


बाब्दोंस हलचल--एक वार कहीं साधु सहाराज रास्तेमें बेंठे थे, कोई 
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सन्नी कुएमें पानी अरने जा रद्दी थी तो चह खड़ी हो गयी। तो संन्यासी 
फद्दता है कि यदाँसे हट जा, दूर जा। तो स्त्री बोली कि तुम जानते नहीं 
दो हसमें वह कला है कि कह्दो तुम्हारी पिटाई करा दें और कहो तुम्हारी 
रक्षा कर दें। तो साधु ने कद्दा कि अच्छा वता तू कया चताती है? बह 
स्‍त्री चिल्लाने लगी, दौड़ो दौढ़ो भेयां; चांवा ने सार डाज्ञा। लोग उसकी 
चिल्लाइट सुनकर झट लट्ठ लेकर उस चावाको मारने के लिए भा गए, तो 
साधु ने कद्दा, देवी अच्छा अब वचावो | तो त्द्ध लेकर आये हुए लोगोंसे 
उस स्त्री ने कद्दा कि अरे बावा, अच अभी श्रभी इस विल्लमें घुस गया। 
लोगों ने समझा कि अरे वह तो साँप था। साँपको देखकर चिल्लायी कि 
दौड़ो चावाने मार डाला | सभी चले गए। तो शब्दोँसे दी धात हो जाय 
शब्दोंसे ही रक्षा हो जाय, शब्दोंसे ही फहो लड़ाई हो जाय; शब्दोंसे दी 
फद्दी सुलद्द हो जाय | 


झ्राशयके भ्नुसार वचननिर्ममन--हाय, अंतरमें जो फपाय राक्षसी हैं 
वद्द अच्छे शब्द बोलने दी नहीं देती । जब अन्तरमें कपाय पड़ी हुई है तो 
शब्द अच्छे फहाँसे वोले जाये ? जो भीतरमें योग्यता है उसके अनुकूल 
दी तो शब्द निकलेंगे । किसीको बहुत सममा बुझा कर रखो--देखो या 
रहो, यों बोलो, पर जब समय जाता हैं तो जेसा कषाय द्वोता है तैसे ही 
शब्द निकल जाते हैं। किसी की हँसनेकी आदत हो; चड़ा विनोदप्रिय हो 
तो दुःखद समयमें भी उसके हंसी आ दी जाती है। बह हँसीके शब्द बोल 
देगा ओर किसीको रोनी वोली आती हो) चाहे, वड़ा समारोह हो; वहाँ 
वौलेगा तो ऐसा ही बौलेगा कि कोई हुःखभरी वात बोल रहा है। वरुवा- 
सागरमें सेठ मूलचंदके यहां एफ मन्॒वा नोकर था। सेठकी सेठानी मर 
गयी। अब वह मनुवा एक कोनेमें छिप कर येठ गया, वह सेठानी उस 
नौकर पर वड़ा ध्यान रखती थी । सेठ पुकारे अरे मनुवा कहां गया 
वाजार जायें) यह काम कर, वह काम करना है । सो वह्द बहुत दैरमें निकल 
कर आया । सेठ जी विगड़ गए, पूछा कि तू कट्ठां चला गया था; अभी ये 
ये काम सव करने फो पड़े &ैं। इतनी वात सुनकर दँसता हुआ बोला कि 
महाराज हमारी आदत हँसनेकी है । हम इसलिए छिप गये थे कि कहीं 
पह्दों हँसी न भौ जाय ॥ढुःखके समयमें इतना वोला और हँस दिया। 


घचनकी योग्यतास्चकता--भाई जिसकी जेसी योग्यता है थेसे ही 
शब्द बोलता है | यद्द समझो कि मेरा अपराध कोई नहीं है। मेरा कोई 
बिरोध फरता ही नहीं । जो कोर छुछ फरते हे गे अपनी योग्यतासे अपने 
आपके कपायका परिणमन किया करते हैं। जिसमें जितना ज्ञान 
जितना कपाय है; जेसी योग्यत, है बह उस समाफिक ही तो परिणमेगा 


श्प समयसार प्रधचत्त पंद्रहवां भाग 
और वातें कद्दांसे लायेगा ? जो गालियां देता है. उसके हृदयमें गालियां ही 
समायी हैं) सो बंह गालियां ही उगलतता है। वह और चीजें कद्दांसे लायेगा[ 
जो उत्तम है वह उत्तम ही काम फरेगा। वह गलत फाम केसे करेगा ? सो 
किसीकी वातोंको सुनकर मनमें खेद न लाना चाहिए। नहीं तो जैसे भोर 
हं बसे ही अपन खुद हो गये, फिर उसमें फरक ही क्या रहा ९ 


वचनफी योग्यतास्चफ्ता--एक साधु महाराज थे; सो ४ वे नदीके 
फिनारे एक सिला पर तपस्या करते थे। भोजन फरके थायें तो उसी 
सिला पर नैटें। एक दिन उसके आनेसे पहिले धोवी आ गया ओर उस 
सिल्षा पर कपड़े धोने लगा। इतनेसें ही साधु आ गए। सांघु चोला कि 
हटो यहांसे, तुम्हें पता नहीं हैं. कि यह मेरा भासन हैं। तो घोची बोला 
महाराज, हमें फपड़े घोने के लिए धच्छी सिज्रा मिल गयी हैं, आप तो 
ओर किसी जगह पर बैठ कर ध्यान कर सकते दो । साधु वोला कि गड़- 
बड़ भत्त करो) हृटो यहांसे तो धोची वौला कि. महाराज हम नहीं हटेंगे | 
हम तो अपसा काम पूरा करके जायेंगे। सो साधुपनका तो उसे भभिमान 
था। साधुने थप्पड़ जड़ दिया। अब तो दोनोंमें लड़ाई दोने कगी। घोची 
पहिने था तहमद) घह छुट कर तीचे गिर गया। बड़ी मुक्फेवाजी दो 
गयी । साधु तो नग्न थे ही, झव घोवीकी भी लंगोटी छूट कर गिर गयी | 
साधु कइता है अरे पेवतावों तुमको कुछ खबर नहीं है. कि यहां साधु पर 
कितंना उपसर्ग हो रद्दा है ? तो देवनावोंने कट्टा कि हम देख तो रहे हैं पर 
हमें यह श्रम हो गया कि इनमें से धोवी फौन है और साधु कौन है ? 
कुछ भी अंदाज नहीं लगता है | तुम दोनोंकी एकसी गुस्सेकी प्रइतति है तो 
दम तो इस धोखेमें पड़े हैं. कि इनमें से साधु फोन है, सो उसे चचावें । 


दि हित मित प्रिय शब्द बोलनेको सावधांनीकों प्राथमिकता-सो भेया ! 
जेंसे औतेके शब्द हैं, औरोंकी इत्तियां हैं हम भी बेसे .ही वन जायें तो 
फिए औरोंमें और अपनेमें क्या अन्तर रद्दा  बिवेक तो वह है जो प्रथम 
तो शब्द मात्से अपनेको अत्यन्त प्रिन्न जानकर उनमें रोग विरोधकी 
भावत्ता न करे; जिकल्प भी न करे और एक ज्ञानमात्र निजतत्वकां शरस 
ले; अन्य अक्नारको स्थिति नहीं वनानी है। शब्द छुछ चोलने ही पड़ते 

तो शब्द ऐसे वोल्लो कि जिनको सुनकर दूसरोंको द्वितका मागे मिल्ने 
ओर बुरा न लगे। किसी ने चुरा कह दिया और हम झच्छी मत्नी चात 
बोलें तो प्रथम तो बद्दी शर्मिन्दा हो जायेगा जिसने बुरा वोला है। ओर. 
न हो वह शर्मिन्दा तो ओर लोग जो देखने वात्ते हैं. वे तो जात जायेंगे कि 
वो तो ढुजें4 है औो ए यह सज्जन है। ओर न भी हो फोई देखने वाला 
ता मधुर बोलने बाज्षेके शांति त्तो चनी रहेगी । बह तो कष्टमें न आयेगा 


गाथा ३६२ ६6 


इस कारण शब्दका उत्तम उपयोग करना इस मलुष्यभवमें सर्वप्रथम 
आवश्यक है | इतनी द्विम्सत वन्नावों कि कोई कितना ही विरोध करे, 
कुशब्द कहे, फिर भी कुछ अपने आपमें क्रोधषकौ पीकर उससे वचन चोलो 
तो ऐसे चचन वोलो. कि जिनको सुनकर वह शांत हो जाथ। झौर अपने 
वर विरोधकी भावनाको तज दे । ऐसे छत्यन्त निकट सम्बन्ध वाले शब्दों 
में सावधानी करो और ज्ञान ऐसा रखो कि शब्द तो भिन्‍न चीज हैं; यह 
में नहीं हूं। में ज्ञानमात्र हूं। 

, शब्द, प्रन्तर्जल्प व विकत्पोंकी भ्रज्ञानरुूपता--शब्द ज्ञोन नहीं हैं। और 
लिस-5पादेय ज्ञानस्वभावकी दृष्टिसे वर्णन चल रहा है उस दृष्टिमें यह भी 
मिरखा जा रहद्दा है कि शब्दको सुनने पर जो विकहप रूप ज्ञान किया 
जाता है; संकल्प विकहप रागद्वब इष्ट अनिष्ट भावात्मक है बह भी ज्ञान 
नहीं है | वह अज्ञान कै परसाथतः | अन्य वाह्मय स्व देशरूपसे अज्लान है | 
जद्दां रागद्वेपका मिश्रण नहीं है। और मात्र ल्ञानवृत्ति ही चल रही हो चह 
परमार्थतः ज्ञान हैं । यह शब्द ज्ञान नहीं है इस कारश ज्ञान वात अन्य है, 
शब्द वात अन्य है। ऐसा जिनेन्द्रदेवनें निरुपण किया है। सो शब्दमें 
आत्मीयताका भाव करके रागद्वेप इष्ट अनिष्ट भाव वनाना, यह अज्ञान है। 
यद्द मुख्य उपदेश है ।' | 

रूबं णाणं ण दृवइ जम्दा रूव॑ ण जाणये किंसि | 

तम्हा अण्णं णार्ण अण्य रूव॑ जिया विंति ॥३६२॥ 

रूप धौर ज्ञानमें व्यतिरिक-रूप चण नहीं है। यहाँ रूपसे मतलब 
रंगसे न जेना, किन्तु रूप रस गंध स्पर्शभयी जो मृतता है. उस मुतेरषरूप 
को ग्रदण करना भर्थात्‌ मूर्तिकता ज्ञान नहीं है. क्योंकि षद्द मूर्तिकता कुछ 
भी नहीं जानती । इसलिए घ्वान अन्य है और रूपीपना घनन्‍्य के ऐसा 
जिनेन्द्रदेष ने भाषित किया है | मोदी जीबॉको जो कुछ! यद्द दिख रहा है 
जिससे इसने अपना निकट संवन्ध वनाया है, उनमें यह झआपा 
मानता है । ह 
स्वपरके, एकत्वकी अज्ञानमयी कल्पना--इन वाह्मपदा्थोर्मे आत्माके 
साथ मानी गई एकमेकता दो रुपोमें फूटती है। एफ तो वाह्मफो में माना 
ओर में को बाह्य माना । यद्यपि यह वात छुछ थोड़ीसी ऐसी है फि जेसे 
कोई फट्दे दालमें शाक मिलाया भोर कोई कट्दे शाफमें दाल मिलाया) यप्यपि 
वहां एक ढंग द्वो गया फिर भी पद्धतिमें अन्तर है । ऐसे दी फोई पुरुष 
समस्त विश्वको आत्मारूप मानता है ओर कोई झात्माको सर्वव्श्मय 
मानता है। एक मंतव्यमें रघरूपका अध्तित्व नहीं माना गया है और एक 
मंतव्यमें पररूपसे नास्ति नहीं माना गया है। ऐसे एकमेक हो रहे हे। 


१०० समयसार प्रवचन पंद्रहरवां भाग 


मुग्ध प्राणियोंक प्रति कहा जा रहा है कि ये सच्‌ रूप, रंग नहीं; किन्तु यह 
सच सूर्तिकता ज्ञान नहीं है । ज्ञान अन्य है और यह रूपीपना अन्य है । 
शात्मा अपने द्रव्यरूप है और यह रूपी पदार्थ अपने द्रव्य रूप हैं । आत्मा 
करे गुण अन्य हैं, इन रूपी पदार्थकि गुण अन्य हैं। आत्मा अपने गुणों 
ही सम्वायी चनकर परिणमता रहता है और ये रूपी पदार्थ अपने गुणोंमें 
ही समचायी रहकर परिणमते रहते हैं । 


ज्ञेवभूत विदवसे ज्ञानफा पार्यकयय--सभी संसारी जीव द्रव्येन्द्रियके 
द्वारा इल रूपी पदार्थोंको जानते हैं। इतने मात्रसे रूपी पदार्थ ओर यद्द 
जान आत्मा एक नहीं हो सकता। वह . द्रव्यइन्द्रिय भी तो 'अचेतन हैं । 
जिस साधनके द्वारा ज्ञान किया गया है और उन द्रव्येन्द्रियों के साधनोंसे 
जो भावेन्द्रिय रूप परिणमन हुआ है अर्थात्‌ वाह्मयवस्तुविषयक ज्ञान होता 
है बह ज्ञान ही तो ओपाधिक है। विनाशीक है। एफांगी है, आंशिक है । 
मेरा ज्ञानस्वरूप तो ऐसा नहीं है। में ज्ञाननय निरुपाधि हूं। ज्ञानस्वरूप हूं॥ 
अखण्ड हूं, परिपूर्ण हूं, इस नातेसे भी यद्द रूपी पदार्थ में नहीं हूं और फिर 
केवलरूपी पदार्थ ही तो छ्ञानमें नहीं झाते । ज्ञानमें सर्व विदित होता है । 
फिर भी ज्ञान सर्वरूप नहीं होता, ज्ञान तो ज्ञानरूप है। ये सर्च भौतिक 
पदार्थ, रूपी पदार्थ, रूप मूर्तिकता में नहीं हूं। में तो श्ानमात्र हूं। ज्ञान 

अन्य है ओर रूप अन्य है। 


रूपी पदार्थों शरीरसे भेदविज्ञाकगी फठिनाई--भैया ! सबसे अधिक 
अड्चन पड़ती दे शरोरको अपनेसे भिन्‍न परखनेमें। क्योंकि यदि थोड़ा 
फोड़ा हो, बुखार हो। सिरकी नस चढ़ गयी हो तो भी यह झुन्घ हो जाता 
। भेद्विज्ञान करना यहां कुछ कठिन मालूम द्ोता है। पर मोदी जीबको 
तो इससे भी और वाहरफा भेदविज्ञान फरना कठिन लग रहा है। किसी 
का कोई इष्ट गुजर जाय तो यह आत्मा अपने प्राण गँवा देता है, आत्महत्या 
कर डालता है । यहां भी यह धेयें नहीं रख सकता, भेद्विज्ञान नहीं कर 
सकता और शरीर से यदि भेदकी वात समभमें आये तो वाहरके भेदकी 
बात सुगमतया सममभमें आती जाती है। जब मेरा इस शरीरके साथ भी 
सम्बन्ध नहीं है तो अन्य पदार्थोंके साथ मेरा संम्वन्ध कैसा ? तो शरीर 
रूप है, रूपो है। इस रूपी पदार्थेसे यह में ज्ञान भिन्न हूं। रूपी पदाथेको 
जानते तो हैं पर जाननहार यद्द ज्ञान इस रूपीसे अलग है. ओर ये रूपी. 
पदार्थ मिन्‍न हैं। अब इन रूपी पदार्थोंके एक-एक गुणकों लेकर झागे भेद” 
चतते हैं. कि में वर्णादिक रूप भी नहीं हूं । ४ हि 


चरणों णाणं ण॒ हबइ जम्हा बर्णो ण जाणये किंचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णुं वण्णं जिया विंति ॥३६२॥ 


गाथा ३६३ १०१ 


वर्ण भोर शानमें व्यतरिक-बर्ण ज्ञान नहीं है, क्‍योंकि ये पर 
जानते ही नहीं हैँ | कोई ऐसा तो नहीं करता कि जाते समय घीकोसे 
कटद्दा जाय कवि चौकी तुम इनफी बातें सुनते रहना, हम आकर तुमसे सच 
दाल पूछ लेंगे। अगर ये बर्ण ज्ञान करते होते तो अच्छी व्यवस्था बनती । 
फोई झूठ वोल ही न सकता था। खम्भासे पूछ लो, चौकीसे पूछ लौ कि 
क्‍या चांत है ? वर्ण कुछ जानता नहीं है । इससे ज्ञान अन्य है भौर वर्ण 
झम्य हे । 

एक जज की युक्ति-युक्तिवलसे कोई अचेतनोंके नामसे कुछ निर्णय 
फर ले, किन्तु अचेतन जानता छुछ नहीं है। एफ जजने तो पेड़से पूछ 
लिया था कि यद्द पुरुष सच बोलता है या मूठ ? कैसे कि एक साहूफार ने 
एक वरगदके पेड़के नीचे एक सन्नुष्यकों ५००) रुपये उघार दियाथा। 
लिखा पढ़ी कुछ नहीं । साहूकार ने वहुत दिन दो गए, पेसा न दिये थे 
नालिस कर दी | अदालतमें वयान हुए । तो जज बोला कि तुमने रुपये 
फह्दां दिये थे, बोज़ा कि एक जंगलमें दिये ये! उस समय और फौन था 
गवाद्द ? कोई न था हम थे। यद्द था ओर वरगदफा पेड़ था, जिसके नीचे 
बेठकर रुपये थे। तो वह मूठमूठ नाराज होफर बोला कि ऐ साहुकारः 
तुम इसको ठगना चाहते हो» तुम अपने पेड़को थुला फर लावो | पह पेड 
के पास गया। तो जरा देरमें वद्द भा न पाया तो जज फद्दता हैं कि यह 
* बदमाश है, अभी पेड़फो बुलाकर नहीं हाजिर हुआ । फर्जेदार पुरुष जल्दी 
में कद्द गया कि महाराज ! वद्द पेड़ तो यहांसे तीन मील दूर है। जजने 
मालूम कर लिया फि हां उसने इसे रुपये दिए हैँ। तो कहीं पेड़ने नहीं 
घताया, उसने तो अपने छानसे ही जान लिया । 


देहरूप इन््जाल--ये. वर्णादिक यदि कुछ जानते द्वोते तो या तो 
विडम्बना वनती या एफदम सच्चाई पेंदा हो जाती। ये वण जानते नहीं 
हैं और यह वो हैं कया चीज  आंखोंसे तो बढ़िया दिखते हैं. भोर इनको 
थोड़ा पकड़ने जायो तो पकड़नेमें नहीं झाते हैं । क्‍या है यह रूप और 
यहां.तो कुछ सममरमें भी थोड़ा ता है कि यह रंग लगा है, यह झटपट 
क्या है ? इस शरीर पर तो कुछ समभमें ही नहीं झाता। न चूना जैसा 
उखड़े, न हाथमें झाये किन्तु कोई फाला है। कोई गोरा है, कोई -मिल्ता है 
' नहीं । यह रूप कुछ जानने वाला है क्या ? जब आदमी सो जतिदएेँं तो 
चोर लोग पेखटके चोरी करते हें वे जानते हैं कि थे सो रहे हैं, यह शरीर 
तो जान ही नहीं रहा है | जाननद्वार तो शरीरमें भात्सा है यद्द सुर्दो नहीं । 
यह वर्ण नहीं जानता है | हि 

चर्राकों पुद्गलमभें तन्मयता व ज्ञानसे भिन्‍्तता-बर्ण पुदुगलद्रब्यके वश 
गुणकी स्वतंत्र-स्वतंत्र पर्याय है काला) पीला) नौला, शाल) सफेद हरा, 
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स्वतंत्र रंग नहीं है। नीला और पीला मिलानेसे हरा चनता है। तो यह 
वर्ण पर्याय और वर्ण नामक गुण यह पुदुगलमें दी तन्मय है। शआत्मासे 
इसका सम्बन्ध नहीं है ! ज्ञान इस व्ण विषयको जाने भी तो ज्ञान एक 
बर्ण विंपय आया, पर यह ज्ञान खुद वर्ण नहीं वन गया। वर्ण आकारका 
चन्नना; वर्ण शेयका मज्ञकना यह ज्ञानगुणका ही एक परिणसन है, वर्णका 
परिणमन नहीं है । यहीँ वैंठे-चेठे पचासों चीजोंको जान लें तो यद्द दमारी 
कला है, हमारी परिणति है| दममें पचासों चीजें आ नहीं जाती दें, या 
पचासों चीलोका भसर नहीं है । पर्णादिफ पदार्थ सब भिन्न दैं। यह में 
ज्ञान्न मात्र झात्मा भिन्‍न हूं। पर्ण अन्य चीज है और ज्ञान भनन्‍य नीज है| 
इसी प्रकार गंधके विषयमें वतला रहे हैँ कि गंध भी ज्ञान नहीं हैं । 

गंधो णाणं ण॒ हृवह जम्दा गंधो णं जाशए किंचि | 

तम्दा अण्णं णाएं झण्णं गंधं जिणा विंति ॥३६४।॥ 

' गंध और ज्ञानका व्यतिरेक- गंघ ज्ञान नहीं होता द क्‍योंकि गंघ कुछ 
जानता नहीं हैं | केसा यद् विपयोका खेल है. कि अन्तरमें तो यह आत्मा 
है जो मात्र जाननद्दार है और ये विषय भी फिंतने सूक्ष्म हैं कि देखो गंघ 
को कोई न पकड़े, न देखे, न दूसरेफो दे दे, किन्तु गंधके ये परमाणु नाक 
में प्रवेश करते है भौर नाकमें किस जगहसे धांस भाने लगती है ? फोई 
ऐसी एक जगद्द है थोड़ा भन्दरमें भांससे कुछ नीचे कि लिध्का स्परशे 
होते ही गंधका. ज्ञान होने लगता है। बह गंध पुदुगल द्रव्यका गुण है। 
पुदूगलफी पर्याय है | विदक्क॒ल्त छुदा है । 


गंध श्रौर गंधरंवंधित तरवोसे ज्ञानका व्यतिरिक--सैया ! ज्ञान चेतन हें, 
गंघ अचेतऩ है। चेतन भोर ध्रचेतनका तीन फाज़में भी मेल नहीं हो 
सकता अर्थात्‌ वे कभी एक नहीं हो संकते। म र्गंधवान द्रव्य में हूं, न गंध 
गुण में हूं। न-गंध पर्याय. में हूं, ओर गंघका जो ज्ञान किया जा रहा 
ब्रव्येन्द्रिय दारा और भावेन्द्रियरूपसे गंघरूपसे प्रतीत दो रहा है वह भी 
में नहीं हूं। में सब को जानता हूं, तिस पर भी में सर्वरूप नहीं हूं । सबको 
जानकर भी.में में ही रह्दता हूं भौर सव सव ही रहते हैं, ऐसा तत्त्वभेद 
हैं.। तो. कक अप साथ हैं पर यह ऋपनी हो जगह पर पढ़े-पढ़े 
कल्पना करके बेचेन होता है ओर अन्तरमें कितनी ही फह्पताएँ बतन्ता 
डालता है।... 

भोगकी च्यर्थता--अरे इन दिषयोंके भोगने में क्‍या सुख है? 
लेकिन इस मोद्दी जीवचको भोगते समय वस बद्दी-बद्दी सार मालूम द्वोता 
है, वद्दी सुखम्य प्रतीत होता है। खा चुकनेके वाद फिर तो यद खबर झा 
सकती हैं कि न मरिष्ठ खाते साधारण खाते, तो ठोक था, क्योंकि पेटमें 


गाथा ३६२५- १०३ 


पहुंचने पर मीठा कड़ वा सव वरावर | फोई चाहे कि बंदर झोर उँटकी 

तरह पेटमें से निकाल-निकालकर स्ाद लेते जाएँ। बंदर भौर झँट पेटमें 
से नहीं निकालते किन्तु वे दाढ़के पास भर लेते हैं। थोढ़ा तो दम झाष 
भी भर केते दूँ पर ज्यादा नहीं, आधा कौर किसी दाढ़के नीचे रख सफते 
हट ओर धीरे-धीरे जरा-जरा ख़ाकर स्वाद ले सकते हैं, पर इस घंदरका 
ओऔर ऊँटक। वड़ा खजाना है दाढ़के पास,! ये तो इतना भर लेते हैँ फि 
कद्दो वड़ी देर तक खाते रहें। ऐसा अगर पेटका द्िसाव होता तो बढ़ा 
अच्छा था, केसे कि यहाँ खूब खाया भौर दो तीन दिन तक थोड़ा-थोड़ा 
निकाल कर स्वाद लेते रहते। तो वतलाबो भोग भोगने के वाद फिर क्‍या 
है? भोगा ओर न भोगा वरावर है। चल्कि भोगोंमें पछतावा ही 
रद्दता है । ॥॒ ह 

भोगसे बरबादी--भैया ! भोगकों भोगनेकी . स्थिति तो- सुद्ावनी 
मालूम होतो है, उस समय तो सुद्ावना लगता है पर वादमें उनसे चिपदा 
दी आती है । परकी भोर दृष्टि है सो बेचेनी वरावर चलती रहेगी। 
अपनेको भूत्ते हुए हैं। बस्तुतः पदार्थ तो अलग द्वी पड़े रहते हैं; पर मोह 
की इसनी तीत्रता है कि कुछ भी झुयाल नहीं है। सौ उसीका स्थाद लेते 
हैं और उसमें झाशक्त रहते हैं। यह गंध शान नहीं है । केसा गंधका शौक 
है, बना बताकर अच्छे तेल मित्राएँ। कुछ ऐसे फागज भी वन गए हैं. कि 
जेबमें घर लिया झौोर खुशबू ले रहे हैं। कितने ऋद्नारके साधन चने हे फि 
जरासी नाऊमें वदवू भा जाय; इसके लिए न जाने क्या-क्या फरते दें? 
इसके बाद मिलता कुछ भी नहीं । खुशवृसे स्वास्थ्य नहीं चदुता) यतिकि फटी 
खुशबू ऐसी तेल द्वोती है कि जिसमें रहकर कहों टुबज्ता आ जाय। जो 
गंधीगर होते हैं वे देखो खुशबूमें ही बने रहते हैं. पर उनका चेहरा मुर- 
माया वना रहता हैं। इंस जीवफो' उससे लाभ क्या है? हो गया सामान्य- 
तया ठीक है। स्वच्छ हवा होनी चादिए। पर किसना उस शोर लोग 
झासक्त रहते कि उत भिन्न-भिन्न प्रकारके तेलेसे अपनी श्ल्मारी सजा 
देते हैं । ह ह 

यद्द गंध ज्ञान नहीं है भौर गंध विपयफा जो बिकहप हो जाय यह 
भी ज्ञान ज्ञान नहीं है। किन्तु ज्ञानने जो ज्ञानवृत्ति की है पद शान है। 
गंध भन्‍्य चौज है ओर ज्ञान घन्‍य चीज है। चेतन झोर क्चेतनका मेज 

क्‍या. इस ही प्रकार रस शुणकी वात है। 

ण रसो हु हवदि णाणं जम्हा दु रसो ण याणए किंचि ! 

तम्दा अण्णं णाणं रपं॑ य भएण जिणा विंति ॥३६४।॥ 

रस झौर ज्ञानमें व्यतिरिषत--रस ज्ञान नहीं होता है क्‍यों कि रस 
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जानता कुछ नहीं है । यद्द मोही जीव रस लेते समय इसको कुछ नहीं 
जानता किन्तु कह्पनासे रसमें एकमेक वनकर एक कल्पित सुखका अनुभव 
लूटा करता है। उसे यह खबर नहीं है कि यह रस गुण भिन्‍न चीज हैँ 
ओर यह में अनुभवन बाला; स्वाद लेने घाला, ज्ञान करने वाला कोई भिन्न 
पस्तु हूं। आत्मामें है ज्ञान रस | इसने अपने ज्ञानररुफो खो दिया है धर 
यह पौदूगलिक रसोंका भिखारी वन गया है । 


संतोषरूप भोजनरसका महत्त्व--भेया ! थेये हो तो रूखा सूखा भोजन 
हो) उसमें भी स्वाद हैं, रसवान द्वो तो उसमें भी उतना द्वी स्वाद है। 
घिवेक और धेये हो तो दोनोंके स्वादोर्में समता रहती है। कभी बड़े 
साधुजन रुखे सूखे चौकेमें भाद्र कर जाय तो चताया है कि रूखा 
भोजन भी रसीला हो जाता हैं। जो खायेगा उसे ह्वी उसमें रस मालूम 
होता है भौर ऋद्धिमें तो घुत भोर दुग्ध का भी स्वाद आने लगता है। 
भावोंका भी चड़ा मद्दत्त्व है | तृष्णा हो तो उसे रसीले भोजनमें भी संतोष 
नहीं और न दृष्णां हो तो साधारण भोजनमें भी संतोप द्वोता है । रही 
स्वास्थ्यकी वात । बोलते हैं आजकल फलां विटामिन खावों । अरे संतोष 
पूर्वक कुछ भी खाबो उससे स्वास्थ्य चनेगा। कोई विटामिनकी तृष्णासे 
खूब वादाम चचा डालते तो दूसरे दिनही उसे सव कसर मालूम पड़ 
जायेगी । पेट दर्द दो जायेगा। संतोषपूर्वक जो भी खानेमें आता है उसमें 
ही स्वास्थ्य वढ़िया दो जाता है । 


* * विवेकीक्षे रसमें श्रनातक्ति--रस रसकी जगद्द हैं, आत्मा आत्माकी 
जगद है। रस पुद्‌गल द्वव्यका गुण है। रस पुदूगलकी पर्याय है। उससे 
आत्माका सम्बन्ध नहीं है औौर-विटामिन तो कभी-फरभी. लंघन भी चन 
जाती है। बेच दवा देते दूं तो कहते हैँ कि भोजन न खाना | न खाया तो 
लो वह लंघन शक्तिदायक द्वो गईं; विटामिन वन गया । ठीक हो गया । तो 
प्रकृतिसे रदने पर और साधारण रहन सहन भोजनादिकमें वे सव तत्त्व 
चने हुए हैं जो इसको अपने स्वास्थ्यके लिए चाहियें। रसकी आसक्ति भी 
इतनी कठिन थआासक्ति है कि उतने समयमें न्‍्निज स्वरूपके स्मरणकी पात्रता 
नहीं रहती दै । | 


ज्ञानीकी दृष्टिमें भोजन एक संकट--भेया ! मोजनसे पदिले लोग 
शमोकारमंत्र पहते हैं ओर वादमें भी पढ़ते हैं। तो ज्ञानीजन तो इसलिए ... 
णसोकार संत्र पढ़ते हैं कि भोजन करने की आफतमें हम पड़ रहे हैं; जहां 
सम अपने आपको भूल ज,यगे, इस लिए अभगवानका यहां स्मरण किया 
जा रहा है कि सें वहां भी अपना लक्ष्य वनाए रहूं। उसकी रसमें झाशक्ति 
नहीं होती, परन्तु शायद मोहीजन इसलिए पढ़ते होंगे कि हे. भगवन 
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तुम्दारे असादसे वढ़िया हलुवा पूड़ी मिले । अन्तमें भी ज्ञानी यह समम 
कर शमोकारमंत्र पढ़ता हैं कि यह मुमसे दोप चना है। सो माफ हो और 
खज्ञाती मंगवानको शायद आशीषाद देनेके लिए पढ़ता होगा कि है. 
भगवन्‌ ! आपका नाम लेने पर मुझे स्थादिष्ट भोजन मिला हैं। तो रस 
ज्ञान नहीं है। रस अन्य है, ज्ञान अन्य है, ऐसा संत जन कद्ते हैं | 


ज्ञानमें रतका भ्रत्यन्ताभाव--ज्ञान रस नहीं है। रस पुदुगलद्रन्यसे 
भिन्न है | रस शुण आत्मामें नहीं पाया जाता है । पुदगलद्रव्यसे यह झान- 
मय आत्मतत्त्व अन्य है| ध्ात्मामें तो ज्ञानगुण है जो कि पुदुगल द्रव्यके 
रसगुण से अत्यन्त जुदा है । जिस समय यद्द जीव) मोही पुरुष किसी 
फलमें रसका स्वाद लेता हैं वहां यद्यपि यह उपयोगमें एफमेक बनाता है, 
लेकिन निरन्तर रस अपने द्रव्यमें ही तनन्‍्मय है और ज्ञान अपने ही द्रन्य 
में तन्मय है । जेसे अपने-अपने शरीरकी कैदर्म केदी द्ोने पर भी भ्रेमी 
लोग अपना उपभोग दूसरोंमें डालते हैं और दूसरेको अपनेमें एकमेक 
मानने हैं, याने फिर भी उनका कोदखाना न्यारा-न्यारा है। इस प्रकार 
यह ज्ञानगुण अपने स्वरूपमें केन्द्रित है। यद्द परवस्तुमें अपना उपयोग 
देकर चाहे अपनेफो रीता मान ले और परमें गया हुआ मान ले। फिर भी 
शान अपने स्रोतभूत अपने आत्मामें ही रहता है और रस अपने स्रोतभूत 
पुदूगलमें ही रहता है । 

ज्ञानके रसका स्वामित्व, श्रधिकारित्व व भोवतृत्वका श्रभाव--यह रसका 
स्वामी भी नहीं है; फिर यह रस फैसे वने ? रसका स्वामी बह हैं जिसमें 
रस शाश्वत रहे | रस शुण झाग्मासे नहीं परिणमता है ओोर भात्मासें 
शाश्वत रहनेका तो फोई सवाल ही नहीं हैं। यह रस द्र॒व्येन्द्रियके द्वारा 
जाना जाता है। इतने मान्रसे फटी रस ज्ञान नहीं वन जाता। द्रब्येन्द्रिय 
भी अचेतन है, रस भी अचेतन है, ज्ञान चेतन हैं। यह न्यारा है भर रस 
न्यारा है | यह ज्ञानरसका ज्ञान फरता है।इस कारण रसको झ्ञानरूप 
मानने का भ्रम लग गया तो चंद भी एफ व्यामोद्द है। क्या यह आत्मा 
केवल रसख्फो द्वी जानता हैं ? यद्ट तो अन्य सच ज्ञेयोंकी भी जानता ६ यद्ट 
तो शुद्धात्मक द्वी गया । सबको जानकर भी उन रूप परिणमहा नहीं हू 
ज्ञानरसकों जानकर भी रपरूप परिणमता नहीं है। जैसे इमने चौकी, फो 
जाम लिया तो क्या दम दौक्तोरूप परिणम गए  नहीं। तब चौकी, 
चौसी है और ज्ञान) क्षान है। इसी तरद रस, रस है और द्वान, धान है । 

पुद्गलफे गुखका झात्मगुखत्व होनेंका त्रिकाल ध्माव- भेया! यह रख 
कुछ जानता नहीं है । इस कारण रस शानगुण नहीं हो सकता। ऐसा 
जिनेन्द्रदेवके ध्यागममें चताया गया दे । भोर छुछ अज्ञाक्ा उपयोग करे तो 
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यह चात अपनेको भी विद्ित हो जाती है कि पुदुग्लका गुण पुद्गलको 
छोड़फर अन्यत्र कहीं नहीं रहता है। तव पुदुगलका रस गुण ज्ञानमें 
अथवा ज्ञानीमें फेसे चल्ना जायेगा ? ज्ञान रसके आकारको ग्रहण करता 
है पर रसरूप नहीं हो जाता | न रस ज्ञानमें आता है छोर न ज्ञान रसमें 
जाता है। इस ममका मोद्दी जीवको छुछ पता नहीं है । बह तो खाता हुआ 
अपने सारे अंगोंको टन्‍्नाकर एक चित्त द्ोकर मस्त रहता है। ओह मेने 
बहुत मिप्ट भोजन किया। ज्ञानीकी वातकों अन्ञानी कहां पा सकता 
ज्ञानी रसका ज्ञान फरता हुआ भी रसमें अनासक्त है और अपने आत्माकी 
रुचिमें अन्तर नहीं डालता है ।. जब कि अज्ञानी जीव भृतकालके भोगे 
हुए रसमें भी शान चगराता है और वतंमानकालके रसको भोगता हुआ 
अपना वड़प्पन मानता है और भावीकालके भोगके ख्यालमें अपने वर्तमान 
ससयका भी दुरुपयोग करता है। 
ज्ञानी श्रौर श्रज्ञानीके भ्राशयका श्राह्रविषयक श्रन्तर--देखा होगा 

जिनके खाने की बड़ी तीतच्र रुचि है उनके घरमें वस खाने दी खानेका 
सारा कार्यक्रम रहता है। खाना तो जिन्दगीको रखनेके लिए है और 
जिन्दगी धर्मकी साधनाके लिए है और धर्मक्की साधना शरीरके सारे 
संकट ओर अशुद्धियोॉंको मिटाने के लिए है। एक वह पुरुष है जो जीनेके 
लिए खाता है और एक ऐसा पुरुष हैं कि जो खानेके लिए जी रहा है। 
इस आत्माके और उस आत्माके आशयमें कितता अन्तर है ९ यहां बस्तु- 
स्वरूपक्रो स्वतंत्रताकी इंष्टिसे निरखें तो रस रसमें है, छ्वान ज्ञानमें है। रस 
ज्ञान गुण नहीं होता | हे | 2 

' अब यह वत्तल्ाते हें कि यह रस ज्ञान नहों है; ऐसे ही स्पर्श भी 
ज्ञान नहीं है | किसी द्ष्टः और अनिष्ट स्पशंको झ्ूकर तुरन्त ही यह जीव 
ज्ञान करता है और अज्ञानमें रपश और ज्ञानको विचेक नहीं कर पीता । 
यहां आचार्यदेव कहते हैं कि स्पर्श भी ज्ञान नहीं है । । 


फासो.ण हृवइ णाणुं जम्दा फासो ण याणए किंचि | 

तम्दा अण्णं णाणं फासं अण्णं जिणा विंति ॥३६६।। 

स्पर्श और ज्ञानमें व्यतिरिक--स्पश ज्ञान नहीं है क्‍योंकि रपर्श कुछ 
जानता नहीं है | इस कारण ज्ञान अन्य है और स्पर्श अन्य है; ऐसा जेन 
आगममें वताया है। इस प्रकरणमें इन ४ इन्द्रियोंके ४ विपयोर्में सबसे. 
पहिले शब्द्का चर्णन किया था कि शब्द ज्ञान नहीं है और सबसे अंत्में 
सपशका बुत कर रहे हैँ कि स्पश ज्ञान नहीं है। शब्द तो इस जीवके 
किध्ती उल्मनमें आने के जिए एक पहिला घंधा है। मनुष्योंकी समम्काया 
जा रह है, इसतिए पंचइन्द्रियोंकी वात कही है, उनमें सबसे पहिले शब्द 
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की वात रखी है और अंतमें स्पर्शकी वांत रखी है । यद्द जीव सबसे अधिक 
आसक्ति स्पशेमें रखता है ओर यह स्पशें विषय बड़ी निंकटताकों लेकर 
सोता हैं । आग पड़ी है; आंखों दिख रही है । कोई यह फट्द दे कि आग 
गरम नहीं है आग तो ठंडी हुआ करती है, उसे कितना ही समकाबो समझ 
में नहीं आता ? और समममें न आये तो ध्यगका एक तिलगा उठाकर 
इथेलीमें धर दो; फिर तो तुरन्त कह्देगा कि झरे रे रे, हाँ आग गरस है । 
कसा बढ़िया स्पष्ट वोध द्वोता है ? कसर रही हो तो और ज्ञान फरा दो 
कि पूरी गरम है । 

स्पर्शविषयफ सर्वच्चेष्ठाश्रोंमें ज्ञानका अरत्यन्ताभाव--रपशेका अलंकार 
अनुभवों दिया जाता है। आत्माका स्पर्श करना अर्थात आत्माका 
अनुभव करना | जिस आत्माके अनुभवमें चढ़ी निकटताका वोध होता 
है। ऐसे ही इस वाह्य बोधोंमें स्पर्शका वौध वड़ी निकटतासे होता है और 
इस स्पशंके विपयमें ठंडा गरम आदिकके छूनेकी ही वात नहीं फट्दी गयी 
किन्तु इसमें काम भोगकी भी वात गर्भित है। उन्न सबमें जो प्लान होता 
है उस ज्ञानके समयमें यह जीव अपने प्ञानसे अपनेको न्‍्यारा नहीं समझ 
सकता हैं | यह स्पर्शविषयक जितना भी क्षान है वह ज्ञान भी ज्ञान नहीं 

थसे ए दर बे 

है परमार्थसे और स्पशे तो प्रकट अचेतन है । बह अचेतन स्पशे ज्ञान कैसे 
होगा ? स्पर्श मिन्‍न चीज है और ज्ञान भिन्‍न चीज है। अप पंचइन्द्रियों 
के चिपयका वर्णन फरके द्वव्योंके सम्वन्धरमें कह रहे है. कि यह ज्ञान अन्य 
द्रव्पॉरूप भी नहीं हे । 

कम्स ण॒ हवइ -णाणएं जम्हा फरसे ण॒ याणए किंधि। 

तम्हा अण्णं णाण अण्णुं कम्म॑ ज्ञिणा विंति ॥३६७।॥ 

कर्मका ज्ञानसें प्त्यन्ताभाव--कर्म ज्ञान नहीं है, क्‍योंकि कर्म अचेतन 
है | बह कुछ जानता नहीं है, इसलिए ज्ञान भिन्‍न वात है छोर फर्म भिन्‍न 
वात है । लोग तो यहां तक कद्द डालते हूँ कि ज्ञान भी कर्मसे मिलता है। 
भाग्यसे मिलता है। भाग्य चढ़ा हो तो श्षान्त मित्रेगा) परन्तु ज्ञान भाग्यसे 
नहीं मिलता , बल्कि भाग्यके फूटनेसे मिलता है। आनन्द भी भाग्यसे नहीं 
मिलता, किन्तु भाग्यके फूटने से मिलता है। शायद कुछ लोगोंकों घुरा 
लगा दो कि हमको कह रहे हें कि इसका भाग्य फूट जाय । ४ भाग्य 
फूट जाय तो सब लोगोंको तुन्ददारे द्वाथ जोड़ने पड़े गे। यदि चहुत ह 
भाग्य फूट जाय तो बड़े वड़े मुनीश्यवर राजा महाराजाबोंको हुन्द्वारे द्वाथ 
जोड़ने पड़े गे । 

फर्मका वियरण--साग्य सायने है फर्म । जिन्हें पृण्यके फल में रुचि 
है उन्हें भाग्यके फूटनेकी वात नहीं सुद्दादी। पर जिसे सुख झूर हुगख 
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एक समान मसालम होते हैं ओर सुख ढुःखका कारण भूत पुण्य और पाप 
भी एक समान विदित होते हैं तथा पुण्य पापका फकारणभूत शुभमाव 
ओर अशुभ भाव एक समान विदित हुए हेँ वही ज्ञानी संत ऐसा साइस 
कर सकता है कि मुझे एक भी कर्म न चाहिए। मसुमे यह कम अवस्था 
द्वित रूप नहीं है। ये कर्म कार्साणवर्गणाएँ नामक पुदुगल है। इन 
बर्गणाबोमें ऐसी योग्यता है कि जीवके बिभावका निमित्त पाये तो यह 
कर्मरूप हो जाता हैं । 


कर्मका कर्मसे वन्धन--देखिए कर्म-कर्मसे ही बँध गए हैँ, जीवसे चेघे 
हुए नहीं हैँ । वे वघे हुए कमे जीवके साथ निमित्तनेमित्तिक रूप वंधनको 
लिए हुए हं। एक तो चंघन होता है. मिलकर; जुड़कर और एक वंधन 
होता है इस निमित्तनेमित्तिक भावका लगना। इस शरीरका वंधन है 
मिलकर भिड़कर जुड़कर ओर हमारा किसीसे वास्सल्य हो प्रीति दो तो 
हमारा उसका भी वंबन हो गया। वह चंघन) भिड़कर। मिलकर जुड़कर 
नहीं हैं. किन्तु निमित्तन मित्तिक रूप हैं। इसका एक मोदा इष्टांत लीजिये 
जेसे गिरमेसे गाय बाँधी जाती है तो गिरमाका वन्धन मिलकर जुड़कर, 
भिड़कर, इठकर गाँठ उस गिरमासे ही है, गायसे नहीं है, पर गिरमाका 
ओऔर गायका वंधन निमित्तरूप है। जेंसे गिरमाका एक छोर दूसरे छोरके 
साथ चाँव दिया जाता है, गाँठ लगा दी जाती है। ऐसी ही गाँठ फर्मोंकी 
कममासे जुड़ी हुई हैं। इसलिए जुड़कर मिलकर मिड्कर वंघन फर्मका कर्म 
के साथ है और उन पुद्ूगल कर्मोका जीवके साथ बंधन निमित्तमेमिचिक 
भाषके रूपमें है । । 


उदयागत क्ममें कर्मंवन्‍्धनकी निमित्तता--चूं कि कर्मका वन्धन कस से 

है, इसी कारण सूक्ष्मदष्टिसे आप जानेंगे कि नवीन कर्मोके वंधनका 
निर्मित उदयागत कम है। नीवके रागह्प मोह भाव नहीं है; पर उदयागत 
कर्मोमें लवीन कम कि वंघनका निमित्तपन्ना आ जाय, इस वातका निमित्त 
होता है जीवका रागठ्वेष मोह भाव । जेसे मालिक तो छुत्तेको सेन करता 
है- छू-छू और सीधा आक्रमण करता हैं कुत्ता। ऐसे द्वी रागह्ष मोह 
भाव त्तो उदयागत फर्मोकों सेन करता है, सीधा लिरित्त चनता, आक्रमण 
करना, नवीन कर्मोका लेना; ये रूव कलाएँ बनती हैं. उदयागत कर्म पुद्गलों 
में। ये कमे कार्मोणवर्गंणा जातिके पुद्गलद्॒व्य हैं; इनमें कमत्वहूप होने 
को योग्यता है, इस प्राकतिकतासे. सब हैरान हो गये। यह चात नहीं 
इलो ना सकतो है | कृत्रिमता अपने मनकी कल्पनाके अनुसार च्ष्टपदार्थों 
में वना लीजिए, किन्तु यह ग्राकतिकता नहीं टाली जा सकती है । निमित्त- 
नमित्तिक भावका सही रूपमें चनना इसे कौन टाल सकता हैं ? जसे कर्मों 
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के उदयके निमि्तसे जीवमें विभांव होते हैं ऐसे ही जीवके शुद्ध भावोंके 
' निमित्तसे अनन्तभवोंके वाँघे कर्म भी क्षणमात्रमें खिर जाते हैं। 
अनन्त भवोंके बद्ध कर्मोके वर्तमानसें सत्वकी संभवता-श्ाप कहेंगे 
अनन्त भवॉमें बाँचे कर्म केसे ? तो इतना तो अंदाज होगा कि ६०-६४ 
फोड़ाकोड़ी सागर तककी स्थितिके फर्म तो होंगे, हो सकते हैं। अब 
यह ५०) ६० कोड़ाकोड़ी सागर कितना समय होता है, उन सप्रयोंके चीच 
में जरा एक सागर तक ही यद्द निगोद अगर वन जाय तो कितने भव हो 
जायेंगे ? जो अवधिज्ञानके विपयसे परे हैं उसका भी नाम अनन्त है | एक 
अनन्त उसे कहते हैं जिसका अंत न हों भोर अनन्त नाम उसका भी 
जो अवधिज्ञानके विपषयसे परे हो ।- 
दुष्योंकी प्राकृतितता--जवब कभी ज्ञोग कहते हैं पहाड़ नदियोंका दृश्य 
देखकर शिमला मंसूरीकी घाटी निरखकर कि देखो फितना सुद्दावना 
प्राकृतिक शश्य है? यह सव प्रकृतिका खेल हैं। प्रकृतिका खेल, इसका 
क्या मतलब ? कुदरतका खेल | तो वद्द प्रक्ति और कुदरत क्या 
जिसकी यद्द सृष्टि है; खेल हैं, रचना है ? धह सव प्रकृति फर्म प्रकृति हैं। 
रंगविरंगे फूर्लोका होना, माड़ियां। लतावोंके रूपमें इन घनस्पतिकार्योका 
फैलाब, नुकीले पाधाणोंका चनना. वृक्ष ओर हरियालीका ख्‌व होना, यह 
सव प्रकृतिका ही तो खेल हैं | विभिन्‍न कर्म प्रकृतियां, उनके उदयमें स्थावर 
कांयकी ये विभिन्‍न रचनाएँ हैं | उन्हीं वनियोंमें चिड़ियां भी चेंचें करती 
हों, ताज्नाव भी वना दो; सारस, हंस भी कल्लोल कर रहे हों, ये सच भी 
तो प्राकृतिक दृश्य हैं। उनमें भी सब कर्मप्रकृतिका परिणाम हैं। तो जो 
यह सव सुद्दावना लगता है यह कमे प्रकृतिका खेल है। इसीको प्रकृति 
कहते हैं, कुदरत कहते हैं प्राकृतिक दृश्य कहते हैं | 
कार्माण बातावरणख--सैया ! एक ऐसा सूक्ष्म कार्माण बातावरण है 
कि जहां जीवने रागद्मप विभाव किया कि उसकी सेन पाफर उदयागत 
पुदूगल नवीन कर्म वंधका फारण हो जाते हैं। ऐसे ये फर्म जो जीवमें 
एकक्षेत्रवगाहरूप स्थित हैं और इतना निफट सम्वन्ध है कि जेसे घड़ी 
की चाभी भर दें और घड़ीका ज्याल भी स रहे तो भी घड़ी &पत्ता काम 
नहीं रोक सकती । इसी तरह ये कर्म जहाँ जेसे वद्ध हैं और ये विभाव 
हैं, इनका परस्पर जहां जैसा निमित्तमैमित्तिक योग है, यह सब फाम चल 
रहा है | मनुष्य यशक्के लिए चड़ा श्रम करता है और अन्तरसें हो अयशः 
कीर्ति प्रंकतिका उदय तो अयश द्वी चत्नता है। लोग इष्ट विषय चाहते 
हैं ओर हो असातावेदनीयका उदय तो बद्द इष्ट सामग्री नहीं मिलती। 
जो न चाहिए ऐसे ही अनिष्टका समागम होता है। इसमें इतना निकट 
सम्बन्ध है [| 
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निकट संस्बन्ध होनेपर कभी फर्मफी ज्ञानसे भिन्‍नंता--जीवका करमफे 
साथ निकट सम्बन्ध होने पर भी यह अम नहीं करना कि बस ज्ञान द्दै 
अथवा कम प्रभु है या मेरा पालनद्वार है, यह तो अचेतन है। कम कुछ 
जानता नहीं है। इस कार ण॒ कर्म न्‍्यारा पदार्थ है। शान न्यारा पदार्थ है । 
इस फमंका रंग किसी ने देखा है ? नहीं देखा द्वोगा। इस कर्मका रंग 
सफेद बताया है। जब यद्द जीव मरकर दूसरे भषमें जाता है तो रास्तेमें 
उस फार्माण शरीरका शुक्ल रंग बताया है। करणानुयोग जानने वाले 
समभते होंगे कि फार्मोणशरीरका शुक्ल रंग हैं, और कुछ ऐसा अनुमान 
आता है कि जो सूक्ष्मसे सूक्ष्म स्कंध हों उन्हें सफेद रंग पसंद है। पर 
वह दिख नहीं सकता । उन ६ प्रकारके स्फधोंमें सूक्ष्म स्कंध बताये गये हैं । 
ये कर्म जो कि रूप रस गंध स्पशेमय हैं। इस आत्माके साथ, जच सानी 
हुई दुनियासे विलगाब वन गया है याने मरकर जीव झ्य भव्मे जाता 
है तो साथ जाता है, ऐसा अत्यन्त निकट सम्बन्ध घाला भी कम ज्ञान नहीं 
हैं। कर्म अन्य तत्त्व है। ज्ञान अन्य तत्त्व है। ऐसा जेन आगममें स्पष्ट 
बताया है | इसलिए कम मान्नसे राग सत करो, चाहे शुभ फर्म हों, चाहे 
अशुभ कर्म हों, वहाँ आत्माकी स्वच्छुताका झ्रावरण द्ोता है, उनसे 
विविक्त ज्ञानंमात्र आत्मतत्त्वका दी अनुभव फरनेका यत्न करना चाहिए। 


शुभ अज्युभ कर्मोके ज्ञातृत्वकी प्रेरणा-कार्माणवर्गणा जातिके द्रव्य 
कम ज्ञान नहीं हैं, क्योंकि वे कुछ जानते नहीं हैं। द्रव्य करके उदयका 
निमित्त पाकर होने वाला भावकर्मस भी ज्ञान नहीं है; क्‍योंकि वह कुछ 
जानता नंहीं है । इस कारण- ज्ञान अन्य वात है और कर्म अन्य बात है, 
ऐप्ता जानकर किसी भी प्रकारके फर्ममें चाहे घद्द पुण्य कर्म दो अथवा 
पापकम हो, चाहे-बद् शुभ भाषकम हो, चाहे बह अशुभ भाष कर्म हो, ये 
सब चेतना जातिसे-परे हैं ।-.इस.फकारण इनमें फिसीसें भी .रागबुद्धि और 
बिरोध न करो किन्तु सबके ज्ञाता द्रष्टा रदो। ' 


. तकलकर्म भेदभावना-कार्माण द्रव्य, कर्म अथवा ये भावकर्म अपनी 
पदवीके अनुसार ये अशुभ अथवा शुअरूपसे बँधते रंद्वते हैं। शुभ और 
अशुभ्त दोनोंका बंधन तो दुशम शुणरुथान तक सम्यग्दष्टिके भी चलता 
रहता है। घातियाकर्म बँधते हैं दशम गुणरथान तक। तो घातिया कर्म 
कया पुण्य कम हैं? घातिया कर्मको पाप कर्म-साना गया है और साथ ही 
विशिष्ट पुर्य कम भी बँधता है सो बँधने वाले कर्म तो दृष्टि ध्यानमें 
नंद हुआ-करते हैं, जो भाषकर्म हैं बह भाव फर्म अनुभंवनके रूपसे 


आता है, उन्हें यह भिन्‍न सममता है, अपने को केवल चतन्य मात्र 
मानता है । ;॒ 
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सकलकर्ममेदभावना- अब घर्म, अधर्म; आफाश और काल--इन 
चार अमूते पदार्थेके सम्वन्धमें भेदविज्ञानका वशन चलेगा, उनमें प्रथम 
कहते हें -- 

धम्मी णाणं ण॒ हवइ जम्हा धम्मो ण॒ याणए किंचि | 

तम्हा अरखण णाणं अण्णं धम्म॑ जिशा बिंति ३६८॥ 

घर्मद्रव्य भौर ज्ञानमें व्यतिरिक--धर्स ज्ञान नहीं होता हैं क्योंकि धर्म 
जानता कुछ नहीं है । धर्मेसे यहाँ अंयोजन धर्मास्तिकायसे है। धर्मास्तिकाय 
नामक द्रव्य ज्ञानरुप नहीं है। इस ज्ञानमें धर्मास्तिकाय ज्ञेय तो होता है 
पर धर्मास्तिकायकों जाननेके कारण कट्टीं यह ज्ञान घर्मास्तिकाय नहीं बन 
जाता है। लोगोंकी ऐसी प्रकृति है कि वे जिस ज्ञेयकों जानते हैं. वे उस 
शेयरूप अपनेको मानते हैं अथवा दूसरेफो कद्दते भी हैं | जेसे कोई चने 
बेचने वाला जा रद्दा हो तो चने खानेफी इच्छा वाला पुरुष उसे यों कह 
फर चुलाता है कि ऐ चने ! यहाँ आवो, और वह चने बाला खड़ो होकर 
अपनी ठेलीके चनोंसे कह्टे कि ऐ चनों) जाबो तुम्हें अमुक बुला रहा है 
ऐसा नहीं देखा जाता हैं | उसने चुलाया ओर बह पहुंच गया; यहाँ तो 
चनेका और पुरुषका निकट सम्बन्ध भी नहीं है, फिस् भी घढ आदसी चना 
चन गया । उसे लोगोंने चना वन्ना डाला यों ही ज्ञेय पदार्थसे इस ज्ञान 
का कोई संबंध नहीं है। लेकिन यद्द मोद्दी प्राणी अपनेको शयभूत बना 
डाह्वता है । ह 

तत््वचर्चामं विवादका कारण ज्ञेयविकल्पमें श्रात्मत्वका -प्रत्यय--जब 
धर्मास्तिफायके वारेमें चर्चा हो रही हो--एक फोई फहे कि धर्मद्र्य नहीं 
है, न मानो धर्मद्रव्य तो क्‍या इर्ज है। दूसरा कोई धर्मद्रव्यकी सिद्धि कर 
रहा है श्रथवा धर्मद्रव्यमें निमि्तके सम्वन्धर्में चचा चल रही हैं और 
चर्चा चलते-चलते कुछ गरमागरमी हो जाय, मंगड़ा तू तू वन जाय; तो 
भाई वतावो यह झगड़ा किस वात पर हो गया ? इस वातपर हऐ गया कि 
अपने को धर्मास्तिकाय मान लिया | धर्मके सम्पन्धर्में जो वात दस कह 
रहे हैं उसको दूसरा न माने तो वह इतना अधिक महसूस कर डालता 
- कि मानो वह बीमार ही हो गया। वह यो सोचता है कि में कुछ भी नहीं 
रहा | तो ज्ञेय पदार्थोके जाननेमें भी यह आत्मा ऐसा भ्रममय हो जाता 
है कि अपने सत्व को मना कर डालता है ओर ज्ञेयरूप वन जाता हैं। 

घर्मद्रव्यका संक्षिप्त विवरण--यह घर्स द्रव्य एक घमूत्ते पदार्थ. है, 
समस्त लोकाकाशमें एक है और व्यापक है। यद्द चलते हुए जीव पुदूगल 
के चलनेमें सहकारी कारण होता है अर्थात्‌ निमित्त द्ोता हैं। निमित्तका 

ओर उपादानका परस्परमें अत्यन्ताभाव है; तभी ये निमित्त बहल.ते हैं 


११२ समयसार प्रवचन पंद्रहर्वां भाग 


फौर यद्द उपादान कहलाता है | एक हो जायें उनमें कोई किसीको करने 
लगे । भोगने ढ.गे तो निमित्त उपादानको संज्ञा नहों रह सप ती | निरमि'्त 
ओऔर उपादान की संज्ञा रह सकती है तो इस ही वातका द्योतन करके रह 
सकती है कि निमित्तका छोर उपादानफा परस्परमें अत्यन्ताभाव हैँ । 


घर्मद्रव्य व शात्मामें सादृद्य व वेलक्षण्य--यह में शानसात्र भात्मतत्त्व 
चेतन हूं; घधर्मोस्तिकाय में नहीं हो सकता | यथपि धर्मास्तिकाय झोर मुझ 
में अनेक वातोंका सादृश्य है। धर्मेद्रव्य अमूत्ते है तोमें भी अमू्त हूं। 
घर्मद्रव्य असंख्यातश्देशी है और में भी भसंख्यातप्रदेशी हूं। धर्मद्रव्य 
बाह्य जीव पुदूगलके गमनमें निमि'्त होकर भी उनसे न्यारा रद्दता है भोर 
यह में भी अनेक पुदूगल परिणमन्नोंमें निमित्त द्वोफर भी उनसे न्यारा 
रहता हूं। फिर भी एक असाधारण कक्षणका महान्‌ अन्तर है. जिससे 
धर्वद्रव्य और इस ज्ञानमात्र आात्मद्रव्यमें अत्यन्ताभाव वना हञआ है। यह्द 
मैं चेतन हूं और धर्मद्रव्य अचेतन है। मैं धर्मद्रव्य नहीं हूं और धर्मेद्रव्य 
के सम्बन्धम होने घाजे जो विकल्प हैं वे बिकह्प भी में नहीं हूं, वे विकदप 
भी अचेतन हैं, किन्तु यह में ज्ञान स्वरस निर्भर चेतन्य पदार्थ हूं। इस 
कारण ज्ञान अन्य चीज है और धर्म अन्य चीज है; धर्मास्तिकाय अन्य 
पदार्थ है. ऐसा जिनेन्द्रदेव फहंते हैं। धर्मद्रव्यका भेद बताकर झव अधर्म 
दृब्यके सम्वन्धमें कह रहे हैं । 

णाणमधम्मो ण हृघइ जम्हाउधम्मो ण याणए किंचि । 

तम्हा अण्णं णाणं अण्णमधम्मं जिणा विंति ॥३६६॥ 


, धम्साधम्म--यह धम्माधम्मकी चर्चा हैं। लड़के ऊंधम करते हैँ तो 
कहते हैं कि देखो इन लड़कोंने धम्माधम्म मचाया। धम्माधम्म उठने और 
ठदरनेके बिता नहीं द्ोता । यहाँ धमेद्रब्यका काम है उठने में, चलने में 
निमित्त होता और अधसद्रव्यका काम दै ठदरने में निमित्त होना ! 


_पदायोंकी सन्‍्मान्रता--भेया ! जरा स्वे्यापी एक सिद्धान्तकों मानने 
वालोंके दोस्त बनकर थोड़ा उनकी ही सिफारिश करते हुए एक इस तत्त्व 
के बाबत सोचो और-इस रूपसे सोचो कि आखिरकार वे ऋषि भी तो 
जानते हैं, बुद्धिसान्‌ हैं, उनको यह बुद्धि क्‍यों हुईं कि ये समस्त पदार्थ 
एक ब्रह्ममात्र हैं, दूसरे कुछ भी नहीं हैं। अब इसके बारेसें सोचिए 
जितने जो कुछ पदाथे हैं उन सब पदार्थों सामान्य रूपसे पाया जाने 
वाला घम्म एक अस्तित्व हैं; जिस अस्तित्वकी रक्षा करने वाले वस्तुत्व 
आदिक शेष गुण हैं। उस अस्तित्व साधारणगुणकी अपेक्षा सब विश्व 
सद्भावरूप है और्‌ उस सत्त्वके नाते चेतन्य व परमाणुमें भी रंच अन्तर 
नहीं है किसी पदार्थमें परस्तरमें रंच अन्तर नहीं है । क्योंकि सभे सन्मात्रः , 


शाथा ३६६ ११३ 


हैं । इस तत्त्वको दृष्टिसें रखकर जब देखो तो सच छुछ एफ सत्स्वरूप 
प्रतीत हुआ । उस सत्तका नाम ब्रह्म रखलो.। 


प्र्थक्रियाकारिताकी दृष्टिसे सेद--यों सदभावकी दृष्टिसे स्व कुछ एक 
न्रह्म है, यहां तक तो यह दृष्टि चल्ी। अब जैन सिद्धान्त तो अथक्रिया- 
कारिताकी इृष्टिसे सतके भेद करता है, पर सदूज्रह्यबादिषोंकी मित्रता 
निभानी हो तो थोड़ा अरथक्रियाका रिताके विषयकोन रखकर इस दृष्टिसे 
भेद करो कि जगतमें जो कुछ होता है बह पडात्मफ होता है। नामात्मक, 
स्थापनात्मक, द्रव्यात्मक; क्षेत्रात्मक, कालात्मक और भावात्मक | 


तत्त्वकी पडात्मकता--जेसे सापायिक ६ प्रकार की है--नाम सामा- 
यिक; स्थापना सामायिक। द्रव्यसामायिक, क्षेत्र सामायिक, कालसामायिक 
ओर भाव सामायिक | सामायिकफा नियम हैं बैठ गये सामायिक फरने; 
बच्चे भी पास बेठे हैं, वच्चे ऊघस मचा रहे हैं, सो वच्चॉको भी बे ठांते' 
जाते और माला भी फैरते जाते हैं--तो यद्द सब है नाम सामायिक | चलो 
नास सासायिक तो किया | स्थापलासासायथिक वह है. कि सामायिक करते 
चने अथवा न बने, ऐसी बुद्धि हो कि में सामायिक कर रहा हूं। नाम 
सामायिक वालेको कुछ फिक्र नहीं रहती; उन्हें तो केघबल सामायिकका नाम 
पूरा फरना है। पर स्थापना सामायिक वाले को अपत्ती पोजीशनका कुछ 
ध्यान रहता हैं। अगर टेढ़े सेढे रही भासनसे सामायिकमें चेठे हों, दो 
आदमी पासमें झा जायें तो कमर जरूर थोड़ी ऊँची दो जायेगी; और 
आँखें बंद दो जायेगी क्‍योंकि उन्हें स्थापन्तासामायिक करना है। द्रव्य 
सामायिक माला आदि लेकर करना अथवा सामायिक की विशेष तेयारी 
बनाना सो द्रव्यसामायिक है | क्षेत्रसामायिक--सामा यिककी जगहमें; क्षेत्र 
में सामायिक करना श्रथवा योग्य क्षेत्रमें बेठनेके भावसे सामायिक्की बात 
चोलन। सो क्षेत्रसामायिक है; ओर समय पर सामायिक होना और समय 
का सामायिकके ,भावसे सामायिक चनाना; सो कालसामायिक है और 
भावपूर्ण सामायिक; ससतापूण सामाथिक करता सो भाव सामसायिक है। 


पडात्मकताका तथ्य व भ्रलंकार-- हर एक पदार्थसें ६ बातें लगती हैं 
तनाम भगषातल॥ स्थापता भगवान्नः द्रग्यभगवात्त, क्षेत्र भगवान, काल भगवात्त 
ओर भाष भगवान | यों ही पान लो सारा विश्व सदूञ्नह्म है। यद्यपि यह 
सदूत्रह्म तियक्सामान्य की अपेक्षा है, जातिमें है, निगम रूप है, फिर भी 
एक उस साध।रणजातिसे वढ़ कर पहिल्ते तो वनाया व्यक्तिका अलंकार 
फिर धीरे धीरे झलंकारकी चात भूलकर व्यक्तिरुप ही वन गया। जेसे 
हम आप छुछ एक एक हैं इस तरहसे उस सिद्धान्तमें एक सदूजहापरिपूर्ण 
एक व्यक्ति है; जो सर्बन्न व्यापक है। लो वह भी अच ६ रूप हो गया। 


डर 


श्र. । समयसार प्रवचन पंद्रदवां भाग 


» नामसतः स्थापनासत; द्रव्यसत, क्षेत्रसत; काल्सत, भावंसत | 
सद्वरह्मके पडात्मकपद्धतिसे विकत्प-न्ाम ब्रह्म क्या हुआ ? इस अकरण 
». के रहस्यको खोजके लिए समभना है । इसमें कुछ ठीक है कुछ गेर ठीक 
भी है। नाम्न होता है चलाने वाला। फद्दते भी हैं लोग कि हमारा नाम 
चला दो | जब घुढ़िया मरती है और घरमें घन द्वो तो मरते समय कंद्ठ 
जाती है कि भाई ऐसा कार्य करना फि इमारा नाम चल्ले। त्तो नाम चला 
करता है। नाम न हो तो चहलपहल सब खत्स । इतने भाई बेठे हैं. नाम 
फ़िसी का न दो तो आप क्या कहेंगे ? केसे व्यवद्वार चल्लेगा, केसे घुला- 
वोगे ! ओ ए करते रहोगे क्या ? ओ ए यहां ञआावो ? तो नाम जो है वह 
चलाने वाला द्वोता है और चलानेका निमित्त है धरमद्रब्य। तो उस एक 
व्यापक सदूत्नह्ममें नामजह्म। स्थापनान्नह) द्रव्य्व्रक्त, क्षेत्रतहा, फालन्रह्म 
ओर भावत्रह्म निकला । यहां उस एकान्तवादमें और अनेफान्तवाइमें यह 
समन्वय और संघिका फेसला किया जा रहा है। कुछ अपन गम खा रहे 
हैं, कुछ अपनी ओर उसे ला रहे हैं। संधिमें पूरी वात एक की नहीं दो 
सकती | यहाँ नामत्रह्म घम द्रव्यका हुआ | ह ' 


.... स्थापनामें क्‍या होता है? उसमें किसी चीजको बैठाला जाता है ।. 
जसे मूर्तिमें भावनासे पाश्वंत्राथको.फिट कर दिया, इसही का नाम स्थापना 
ना। अपनी भाषा द्वारा किन्‍्हीं पदार्थो्मे अन्य पदार्थोकी फिट कर ले 
सोई तो स्थापना है। ऐसी स्थापनाका - काम यह भअधर्मद्रव्य करता है। 
इस जीब पुदूगलको एक जगद्द फिट कर देता है। टहर जाबो । स्थापना . 
भी ठहराता है और अधर्मद्रव्यने भी ठह्टरा दिया। यों यह अधर्मद्रव्य 
स्थापन्नाघ्तत या स्थापन्ना त्रह्म हुआ || है * हु 


सद्वहासें द्रव्य क्षेत्र काल भावके विकलप-- अब चल्ो--द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव । तो द्रव्यरूप तो पुदुगतमें प्रसिद्ध ही है। ये पिएडरूप नजर 
झतते हैं, इसे घरो फेंको, यह दृज्यकी मुंख्यतासे -लजर 'आं रंहा है और 
क्षेत्रकी मुख्यतासे नजर आंता है आकाश । बह क्षेत्रात्मक है और काल ' 
रुपसे देखा जाता हैं काल्नद्रव्य और भावकी मुख्यतासे देखा -जाता है 
जीव | इसलिए इसे भावत्रह्ममें लें जाइए ।,.... .. , .,... 


.. .. भावश्रधानतांसे जीवका परिज्ञान--जीवका ग्रहण, परिज्ञानल, द्रव्य 
क्षेत्र कालके उपायसे नहीं होता है-। यह जीचे केसा है ? यह जीब दो चार 
दहाथका लम्बा चौड़ा है कि नहीं ? अरे धादमी: तीन चारे द्ाथंका तो . 
लम्बा है और देखो एक पौन द्ाथका चौड़ा भी है। तो जीबंकाः प्रदेश: 
इतना बड़ा है कि नहीं? है। यंद्दी जीवकी लम्बाई. समभिएँ । समझ गए. 
आप ! अभी नहीं समझ पाये। जीब कुछ गदणमें नहीं श्राया:। भत्ते ही 


गाथा ४००.. श्र्र 
जैक 


६ हे कलर 
३॥ हाथका लम्बा है, ऐसे मूतरूपमें भी दि शत ५. (४ 
तकंके आकारका यह फेलाब होता है यह जीवेएहंलो ओब भी ग्रहण ' 
नहीं आया तो फिर यदह्द जीव केसा है ? अरे यहेरजीव-कोघी है, प्रमंकीः 
है, लोभी हैं। इतना बताने पर भी ध्यानसें नहीं अ मम क्जा 
वाला तो ज्ञान है और जानंनमें आ रहे हैं ज्ञानके दुश्मने मान 
आदिक तो अब ये विकल्प कैसे ज्ञान बनेंगे ? अच्छा तो यों समभलो 
यह जीव केसा है ! अनन्तपर्याय अनन्त गुणोंका पिण्ड है। इतने कहने 
पर भी जीव ग्रहंणमें नहीं श्राया। जब यह बताया जाय फि जीब तो 
ज्ञानमात्र है; जानन मांत्र है, जाननस्थरूप हैं | हाँ फोशिश करो । जानन 
किसे कहते हैं केवल जाननमें राग हेषकी वात नहीं होती, ऐसा जामननमातन्न 
जीव है ? ऐसा जब भावषोंकी प्रधानतासे जीवका रघरूप बताया जाता 
तो संममर्में आता है कि ओह) यद में जीव हूं । 
द्रव्य क्षेत्र काल भावकी प्रधानतामें विशिष्ट श्र जातिका सुगम परिज्ञान--- 
यद्द जीव भावत्रधान है और पुदुगल द्रव्यप्रधान है; आकाश क्षेत्रप्रधान 
है और काल कालग्रधान है। अब घर अधर्म द्रव्य बचे सो थे उन चारों 
की अपेक्षा भी बहुत देरमें समझें आते हैं। सबसे पहिले कट सममभरमें 
आता, है पुदूगल | यह धरा हैं; रूव श्रा गया समभमें और उससे छुछ देर 
में समममें आता हैं जीव, और छुछ और श्रम करके समममें आ जाता 
है आकाश ) उसके चाद और श्रस करें तो काल भी ससभमें आ जाता है, 
किन्तु ये घर्म और अधमेद्रव्य बहुत युक्ति और श्रमसे श्रद्धासे ज्ञानमें आते 
हैं । इन धर्म ओर अधम रूप भी में नहीं हूं। ज्ञान भिन्‍न है और यह घर्मे- 
द्रव्य तथा अधर्मद्रव्य भिन्‍न है । ऐसा जेन शासनमें कहा है । अब फालके 
सम्बन्धमें भेद्विज्ञान बताते हैं । 


कालो.णाणं ण दृवइ जम्दा कालो ण॒ याणए किंचि | 

तम्हा अण्णं णाणं अण्णं काल जिशा बिंति ॥४००॥ 

कालबद्रव्य व ज्ञानमें व्यतिरिक--फाल ज्ञान नहीं[होता है, क्‍योंकि काल- 
द्रव्य जानता कुछ नहीं है । कालद्रव्य एक अवेशप्रमाण अथवा एक परमारु 
प्रमाण अपने स्वरूपको लिए हुए लोकाकाशके एक एक अदेश पर अवस्थित 
है और उस कालद्रव्यका परिणमत -समय हैं। जिससे व्यवद्दार का 
चनता है, अपने-अपने कालाशु पर अवस्थित जो पदाथे हैं उन पदार्थोंके 
परिणसनमभें वह समयपर्यायपरिणत कालंद्रव्य निमित्त कारण है । 

' झलोकाकाशके परिखमनका वाहच निमित्त--एक यहाँ शंका को जा 

सकती है फि आकाश द्रव्य तो बड़ा व्यापक-है। लोकाकाशमें भी वही 
आकाश है; लोकके.वाहर भी बह्दी आकाश है । तो लोकाकाशसें रहने वाले. 


श्श्दध समयसार प्रवचत्त पंद्रहर्षा भाग 


कालारु लोकाकाशके आकाशछफों परिणमाने में निमित्त कारण दो 
जायेंगे, ठीक हैं, पर लोकाकाशके वाद्दर जो अनन्त आकाश पड़ा 
हुआ हैं वह तो परिणमनके विना रद्द जाएगा, क्योंकि वहाँ कालब्रव्य 
तो हैं नहीं। समाधान इसका यह है कि भाकाश द्रव्य एक अखरणड 
दब्य है। जेसे एक अखण्ड वांसका एक छोर हिला देने पर वह सारा 
वांस हिल्न जाता है, उस सारे वांसकों द्वित जानेके लिए पूरे वांस 
भरमें निमित्तक चिपकाने की शआ्रावश्यकता नहीं हैं, इसी प्रकार यह्द 
आकाश अखरड द्रव्य हैं; इसके परिणमनके लिए लोकाकाशमें अवस्थित 
काल निमित्त है ओर उसका मिमित्त पाकर आकाश जो परिणमा तो 
घूँ कि वह अखणड है इसलिए समस्त आकाश परिणयमा ओर वह परिणमन 
एक है; क्षेत्रसेदसे भिन्‍न-भिन्‍न नहीं है। जो परिणमन लोकाकाशमे हुआ 
है वही का वही परिणमन सव्वेत्र आकाशमें है। इस तरह एक जगह 
अवस्थित काल द्रव्य आकाशद्रव्पके परिणमनका निमित्त कारण है । 

आयासंपि ण णाण जम्हाउयार्स ण॒ याणए किंचि | 

तम्पा या्स अण्णं अण्णं णाणं जिणा दिंति ४० १॥ 

आकाश व ज्ञानमें व्यतिरिक--अपने स्वरूपमें परिणमत्ता हुआ यह 
आकाशद्रव्य इस ज्ञानमें ज्ञेय तो होता है, पर यह ज्ञान आकाश नहीं वन 
जाता है। आकाश-आकाश है और ज्ञान ज्ञान है। ये दोनों मिन्‍न-मिन्‍न 
पदार्थ ह,ऐसी जेल शासनमें आकाश और ज्ञानके सम्बन्धमें भेदविज्ञान 
की बात वतायी गयी हैं । में आकाशरूप नहीं हूं किन्तु ज्ञानमात्र हूं, ऐसे . 
भावसे इस आधारभूत आकाशसे भी अपनेको न्यारा करके में ज्ञानमात्रफे 
ही अनुभवमें रहूं। 

णज्मवसाएं णाएं भज्मवसाणं अचेदर्ण जम्हा। 
तम्हे। अण्णं णाणं अज्मबसांणं तहा अण्णं 8४०२॥। 

अध्यवसान ज्ञान नहीं हद क्योंकि इृुध्यव सास अ चेतन हट । इस 
कारण ज्ञानतत्त्त ओर हैं और अ्रध्यवसान चात औौर है। 

अ्रध्यवसान झब्दका तात्पयं--अध्यवसान नाम है विभावोंका ! ज्ञाना- 
निरिक्त जितने भी परिणमन हैं. विभावरूप, वे सव अध्यचसान कहलाते 
हैं। अध्यवसान शब्दका अरथ कितनी ही ग्रकारसे लगावो। अध्यवसान 
नाम निश्चयका भी है । वस्तुस्वरुपसे &धघिक निश्चय करना; सो अध्यव- 
सान है, अधि+अचवसान | जेसा हैं उससे भी व्यादा ज्ञान फर लेंनोंसों . 
अध्यवसान है। पदार्थ जितने हैं, जो हैं, स्वतंत्र हैं, अपने रूप हैं, इससे 
आगे ओर वात.तो नहीं है; पर और भी ज्यादा जान लेना जेंले कि 
शर्रार में हूं, सकान मेरा है; परिवाए मेरा हैं; ये अधिक जातकारी दैं, ऐसी 
अधिक जानऊारीका नास भर्थात्‌ ऐसे अधिक अध्यकसानका नास ऊँध्यव- 


गाथा ४०२ ११७ 


सान है | जितने हम हैं उतना ही मानें, जितनी वात है उतनी ही माने 
तब तो भत्ना है, उससे ज्यादा मानने चल्ने उसही का नाम अध्यचसान है | 

अरध्यवसान दाच्दका चरित श्रर्थ-- अथवा अधिवसान अवसान न्ञास है, 
खत्म हो जानेका, वरवाद हो जानेका। जिसमें वरवादी हो उसका नाम 

अध्यवसान | रागठेपादिक परिणाम अ्रचेतन हैं। यद्यपि ये चेतनके 

विकारपरिशमन हैं पर ये स्वयं अचेतत्त हैं; चेतल नहीं हैं। विभाव भी 
होता है अचेतक ग़ुणके विकाग्रूप | जेसे श्रद्धा, चारित्र, आनन्द जो स्वयं 
चेतनेका, सममनेका, जाननेका म'द्दा नहीं रखता है, ऐसे गुणके विकारका 
परिणसन हो सकता है। जानन ओर देखन गुण ये विकारको प्राप्त नहीं 
होते, फिर भी इसके अपूर्णविकासका नाम भी विभाव है । 

प्रध्यवसानसे ज्ञानका ध्यतिरिक-- यहाँ यह कह रहे हैं. कि राग हेपादिक 
अज्ञानमय परिणाम ज्ञान नहीं हो सकते | ज्ञाम श्रन्य चीज हैं. ओर अध्य- 
वसान अन्य चीज है। अध्यवसानके स्वरूपके सम्वन्धर्में इसी प्रन्थसें 
पहिलेके अधिकारोंमें घिम्तृत वर्णन आया है । ये कर्म कर्मविपाफकी माया 
से उत्पन्न होते हैं । ये औपाधिक भातर हैं; अशुचि हैं। दुःख रूप हैं। ठुःग्व 
के कारण हैं, विरुद्धस्व भावी है। ये सघ अ्ध्यवसान परिशाम अचेतन 
हैं। ये जानते कुछ नहों हैं। में अध्यवसानसे भिन्न हूं । ह 

भोही जीवको पर्यायवुद्धता--इस मोह्दी जीवकी सबसे अधिक एकता 
इस विभावपरिणामम है अथवा अन्य पदार्थमें तो एकता है ही नहीं | 
विभावपरिणाममें यह एकत्ता कर रहा है अपने आपके स्वरूपका स्मरण 
न रहने से अथवा परिचय न रहनेसे यह अपने को नानारूप मान रहा है । 
जेसे कोई सिद्धान्त कहता है. कि 'एकोह चहु स्याम्‌ ।? यह ब्रह्म एकरूप 
किन्तु जब ही इसने अपने आपमें यद्द इच्छाकी कि में बहुत हो जाऊ, सो 
यह नाना सृष्टियों रूप हो जाना है। इस वातको अपने आपमें घटावो ! 
यह में ज्ञायक एकस्वरूप हूं; स्वरसतः+ स्वभावसे जेंसा हूं, वही एफ हूं 
चैतन्यस्वभावसात्र, पर यह अपनेफो इस एकरूप नहीं समझ पाता। इस 
एकसे विपरीत अन्य वहुरूप मानता है, यही इसका मर हैं। में यह शरीर 
हूं, में अमुक जातिका हूं; अमुक फालका हूं, अमुक मजद्दवका हूं, इस घर 
का हूं; इस गाँवका हूं। इस गोष्ठीका हूं; इस प्रदेशका हूं इत्यादि नाना प्रकार 
से अपने आपको सानता है ओर इसके फलमें लाना इसकी गतियां हो रददी 
हैं। अद्टानको आत्मरूप माना तो इसके फलसें यह अज्ञानी वनकर संसार 
सें रुलता है | कर 

ज्ञान भौर भ्रध्यवसावका प्रकट फॉयमेद-अध्यवसान ज्ञान नहीं है । राग 
हुआ, सुद्दा गया | इस कालमें भी ज्ञान कुछ काम कर रहा है; इसलिए यह 
जाननेमें कठिन दो रद्द है कि वाह सुद्दा रद्ा है, जान रहे दें तभी तो 
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हु मजा ः हे 
सुद्दा रहा है.। तो सुहाना रागका काम है और वह जाननेंको हिए हुए है, 
किन्तु वहाँ जितना जाननरूप परिणमन है. बह तो है श्ञानका कार्य ओर 
जितना अनजानन रूप परिणमन है वह है रागका कार्य । पर वह राग दी 
रहे और ज्ञानका छुछ परिणमन न हो) ऐसा तो कभी द्वोता ही नहीं है । 
यह साथ है इसलिए यह कठिन पड़ गया है. कि हम यह जान सके कि 
रागादिक अचेतन हैं, किन्तु स्वरूपइष्टिके द्वारसे हम इस वातको स्पष्ट 
जान्न सकते दें कि रागादिक विभाव अन्य हैं अचेतन दें, यद्द में छान 
चेतन हूं, रागादिकसे विविक्त हूं, इसके रवलक्षणका सिश्चय करके यह 
निर्णय करता कि अध्यवसान भाव अन्य है और ज्ञान भाष इन्य हैं। में 
ज्ञानसात्र हूं; अध्यवसान नहीं हूं। में फिर क्‍यों अध्यवसानमें रमकर 


अपना धात करू ९ -- 


इस प्रकार शब्द रूप; बण रस, गंध॥ स्पशे) घर्म) अधर्म, आकाश॥ 
फाल; कम, अध्यवसान--इंनसे इस आत्माकों भिन्‍्तपनेसे निश्चय कराकर 
अब वह ज्ञान क्या है ? ऐसा प्रतिपादन करते हैं । 

जम्दा जाणइ शणिच्चं तन्हा जीबो, हु नाणभो णाणी । 

णाणं च जाणयादो अव्वदिस्ति मुणेयव्य ॥४०श॥ 

आत्मा शब्दका तात्पयं--जव कि ये सत भाव इस जीवसे भिन्न हैं 
इस कारण यह जीव तो ज्ञायक हैं परिक्षादी है। क्‍योंकि यह ज्ञायकस्वरूप 
ज्ञानमय तत्त्व निरन्तर जानता रहद्दतता है। जेंसे कोई पुरुष कभी चलता है 
कभी नहीं चलता है । इस तरह यह आत्मा कसी जानता है। कभी नहीं 
जानता है ऐसा नहीं है, किन्तु यह निरन्तर जानता रहता है, किस ही 
प्रकार जाने; इस कारण इस जीवका सास आत्मा रखा है। आत्मा कहते 


हैं 'अत्तति सतत गच्छति इति आत्मा !! जो. निरन्‍्तर जानता रहे उसका 
नाम झआात्मा है । 


जाना और जानना, इन दोनोंके प्रयोगमें संरक्ृतमें आयः एक्र घाहु 
आती है! गच्छति मायने जाता हैं और अवरगच्छुति मायने जानता है। 
थोड़ा उपसर्य लगाकर -जरा भेद डाल देते दें, पर: उस धातुमें दोनों को 
वंतानका भाव पड़ा द्दै । अन्य-अन्य सी गत्यथंक 'जो घाहयें छ्व वे सीधा 
जाननका भी अर्थ रखती हैं और कुछ अपने आपकी ससममें भी ऐसा 
आता है कि कोई पदार्थ तो जानेका काम घीरे-घीरे करता है, किन्तु यह 
आत्मा तो बहुत जल्दी चला जाता है। आत्मा है ज्ञान सात्र | अभी यहीं 
वेठे वेठे ही वस्वईका ख्याल आा जाय.तौ' हवाई जहाजको- तौ ४ घंटे छूग 
जायेंगे किन्तु आत्माको पहुंचनेसें पात्र सेकेए्ड भी नहीं लगता है, वस्वई 
पहुंच यया। तो यद्द आत्मा ह्वान हवारसे वहुत तेज जाता है, ऐसा व्यवहार 
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होनेमें भी कुछ यद्द वात ठीक बेठती है कि जाने और जानने- इन दोनों 
की भूल घातु एक है । 

. आत्माका व ज्ञानका अभेद--यह आत्मा निरन्तर जानता रहता है। 
सो यद्द ज्ञान इस ज्ञायकसे अभिन्न जानना चाहिए। ज्ञानका समस्त ही 
परद्रव्योंके साथ भेद है, यह पूर्णतया निश्चित हो गया। शव ज्ञांनके चारि 
में ऐसा जानना कि यह एक ही जीवस्वेरूंप ज्ञात है, क्‍यों कि जीव चेतन 
है, ज्ञान और जीव भिन्‍न-मिन्न-बांतें नहों हैं। कोई भी परसार्थभूत द्रब्य 
श्र्थात्‌ इकद्दरा पदार्थ मान्न स्वयं अपने लक्षणंरूंप ही होता हैं। जेसे कुछ 
स्कंधोंमें हम यह व्यवहार कर डाल्ते' हैं कि इस खस्भेमें अमुक रूप है ! 
तो ये खम्मादिक पदार्थ चहुत मित्रकरे एफ द्रव्येपर्याय वने हैं | उसमें कुछ॑ 
ऐसा लगता है कि यह सही है और इसमें रूप है। प्रथम वात तो यह है 
कि स्कधमें भी ऐसा भेद रूपका नहीं है । यह खम्मा है और इसमें रूप हैं 
यह व्यवह्दारमें लंगता है, पर परमाणु ऐसा सोचना कंठिन हैं कि पर- 
माणुमें अमुक रूप है बह इफंहरा द्रव्य है; परंमां्थ बंस्तु है| बहाँ तो ऐसा 
लगता है कि रूपमांत्र है परमाणु) मूर्तिकतामात्र है परमाणु । आत्मा कुछ 
अलगसे कोई पदार्थ दो ओर उसमें ज्ञान आता हो, भरा जाता हो, ऐसा 
तो है नहीं । ज्ञान ही भात्मा है। जंब से ज्ञान है. तवसे आत्मा है अंथवा 
ज्ञानभावका ही नाम आत्मा रखां गया है | 

पलंकारकी पद्धतिसे भी फयनमेद--वह ज्ञान कैसा है ? सूक्ष्म है | यहद 

हक ९८ जप 27 222%७ ०. 
ज्ञान केसा है ? अमृत है | यह ज्ञान फेसा है कि आात्मासे निरन्तर पृत्तियां 
उत्पन्न हो रही हैं। जिस रुपमें आत्मद्र्यकी आप उपस्थित कर सकते 
हो उस रूपमें इस ज्ञानको भी में उपस्थित कंर सकता हूं | ज्ञानमात्र भांवफा 
नाम जीव है | लो अत चाहे जीव शब्दको कहो या ज्ञान - शेब्दको कहो)! 
जेसे कुछ ग॒न्डे लोग ऊधम मचाने लगें तो कोई तो व्यक्तिकां नाम लेकर 
कदते हैं कि अब गुन्दोंने ऊघम मचाया ओर केोई यों कहते हैं कि देखो 
कुछ अनिष्ट तत्त्वोने ऊंधघम किया। चांत एक ही पड़ी । पद्िले हुआ पदार्थ 
रूपसे कथनः अब हुआ: भावरूपसे कथन। तो ज्ञानका कथन भावरूपसे 
है और जीवका कथन पदार्थरूपसे है। जीब स्वयं ज्ञानस्वरूप है। जीबके 
ज्ञानरखूपता है । इस कारण जीवसे भिन्‍्स कोई ज्ञान होगा 'ऐसी शंका नहीं 
करनी चाहिए | |; न्‍ 
.. श्ात्मा और ज्ञानके सेदका मन्‍्तव्य--क्या कोई ऐसी शंका भी करता 
है कि जीव एक पूर्ण परतु है ओर ज्ञान उसमें ऊपरसे लादा गया है, किसी 
फाः क्या ऐला संतच्य है ? हाँ, एक सिद्धान्त ऐसा कहंता हैं. कि पुरुषका 
स्वरूप चेतन्य है, ज्ञान नहीं है| ज्ान पंकृतिकी तरंग है। आत्माकी वस्तु 
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नहीं है और राग; हेप अहंकार--ये जीवसे न्यारे दो जाते दूं तब मोक्ष 
मिलता है, इस ही भांति जब जीवसे ज्ञान भी 5 लग द्वो जाता है तब इसे 
मोक्ष मिलता है ऐसा भी एक मंतव्य है । उन्तका कहना है कि जीव यदि 
ज्ञांनका काम करे तो वह आपदामें दी पड़ेगा। उसे ज्ञान मेल सब दूर 
करना चाहिए और शआरामसे रहना ८।हिए। यह है उनका रिद्धान्त | 


ज्ञानस्वरूपताके अभाषमें चैतन्यस्वरूपका शअभाव--श्रव इस पर विचार 
करो--जानना कुछ है नहीं तव फिर जानना नाम किस वातका हैं ! यह 
पुरुष चेतता है| किसे चेतता है? उस चेतनेका रंग ढंग कया ? यद्यपि 
जेसा दम लोग जानते हैं ऐसा जानना मेरा स्वरूप नहीं है। बह चेतनेफी 
शुद्ध वृत्ति नहीं है ऐसे ज्ञानसे दम दुःखी रद्दते हैं। पर यह ज्ञानका असली 
रपरूप नहीं है। इसके साथ रागद्ठ पादिक़ अनेक विभाव लग वेंठे हैँ, इस 
कारण वहाँ एक मिथ्या रूपक वन गया है । ये कह्पनाएँ ज्ञानका स्वरूप 
नहीं हैं | ज्ञानका स्वरूप शुद्ध जानन वृत्ति है। इस अशुद्ध छ्वानस्वरूपको 
हम बोलते हैं लेकिन शुद्ध ज्ञान और इससे सूक्ष्म सामान्यरूप व्यापक कोई 
जानत होता है; इसका परिचय न दो तो थद्द कथन ठीक वेठता है मेरे 
उपयोगमें। किन्तु ऐसा तो है नहीं।। ज्ञान न द्वो तो चेतनेका स्वरूप भी नहीं 
रद्द सकता है | यह ज्ञान जीव ही है जीवसे भिन्न छुछ छ्वान है। ऐसी रंच 
शंका न करनी चाहिए । * 


ज्ञानकी व भ्रात्माकी समता--यह जीव ज्ञानमात्र ही है | न तो ज्ञानसे 
कम है यह जीव और न ज्ञानसे अधिक है यद्द जीव । यदि यद्द ज्ञानसे कम 
हो अर्थात्‌ ज्ञान तो हो गया बड़ा और जीव रद गया छोटा तो जितना यह 
जीत्र है उतनेमें तो यह ज्ञान है ना। पर इस जीवसे वाहर भी जो ज्ञान . 
पड़ा है उस ज्ञानका आधार क्या है:? क्‍या.कोई भाष आधारभूत द्रव्यके 
विना भी हुआ करता है ? नहीं। जब आधार नहीं है तो ज्ञानका अभाव 
होगा | यदि ज्ञान छोटा और जीव बड़ा है तो जितना यह ज्ञान है वहाँ 
तो जीच है दो क्योंकि जीब बड़ा है। ज्ञान छोटा- है । तो जुद्ाँ तक ज्ञान 
वहाँ तकके जीबमें तो हमें शंका नहीं है पर उस ज्ञानसे आगे जो जीव 
ओर फेज्ञा हुआ है जहाँ कि ज्ञान नहीं है उस जीवका स्थरूप क्‍या है? 
क्या स्वभावके बिन भी पदार्थ रद्दा करता है ? नही। इससे,यहद्द सिद्ध है 
कि यह जीव ज्ञानमात्र है | हु 


.. शानभावनासे श्रात्मनिर्शय--अच्छा अब जरा प्रयोग करके देखो अपने 
आपसे यह में ज्ञानमात्र हूं, जो जाननस्वरूप है उतना ही मैं हं--ऐसी 
बार बार भावना बताए और उप्त ज्ञानसान्नको अपनाए याने यह से आत्मा. 
हूं, इस तरहका अनुभव करे तो, समग्र आत्मा जो कुछ है एक साथ हमारे 
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ग्रहणमें आा जाता है । जेसे हम किसी पृरुषकों देखते हैं तो केबल रूप 
द्वी तो दिखता है, किन्तु रूपको रूप रूपमें देखने पर हमें फेघल अपने 
आपमें निर्णय उसके वारेमें केवल रूपका हर होता है किन्तु उस पूरे 
मनुष्यका निणय हो जाता है | ज्ञानमात्र रुपसे आत्माका अनुभव किया 
जाने पर फिर आत्माका कोई तत्त्व छूटता नहीं है, समग्न वस्तु प्रहणमें 
आा जाती है । इस ही कारण एक ज्ञानभाषफो अपनानेसे हमारे भविष्यके 
सारे निर्णय दो जाते हैं । 

शानानुभृतिकी पद्धतिपर श्रपनी सृष्टिकी निर्भरता--हस किसी परवष्तुके 
वियोग होने पर इस ज्ञानकों इस रूपसे अपनाते हैं कि हम दुःखी हो जाते 
हैं ओर कोई उस ही वियोगमें अपने ज्ञानकों इस रूपसे धपनाते हैं. कि 
उन्हें सम्यक्त्व हो जाता है । ज्ञानकों अपनानेकी कलामें ही हमोरी सारी 
सृष्टिका निर्णय है । वाहर वाहर ही बेठने पर हमारी स्प्टिका निर्णय नहीं 
हैं, इस ही वातको अघ आगे कुन्दकुन्दाचार्यदेव इस गाथामें कद्द रहे हैं- 


णाणं सम्मादिटि दु संजमं सुत्तमंगपुन्वंगयं । 
धम्माधस्मं च तहा पव्वज्जं अव्भुवंति बुद्दा ॥४०४॥ 


ज्ञानका सम्यकत्व--क्वान जीवसे भिन्न नहीं है, जीय श्ञानरूप ही है 
इसलिए सर्रेव्यवसाय करके इस ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वको देखें। इस उपाय 
से; यद्दाँके विपरीत आशय सब दूर हो जाते हैं। ज्ञानमें विपरीत श्राशय 
का दूर ही जाना; स्वच्छता होना यद्दी सम्यग्दशेन हैं। पानीमें स्वच्छता 
गुण है। उस स्वच्छुताका बिकार परिणमन है ७र स्वभाव परिशमन हैं। 
स्वच्छुताका विकार परिणमन तो विधिरुपसे समभमें झाता है कि इस्सें 
मेत्न है, कीचड़ है, गंदगी है, पर स्वच्छताका जो रत्रभाव परिएमन 
उसे विधिरूपमें क्या कह्दा जाय ? वहाँ यददी कद्दना होता है कि उस गंदगी 
का न रह्दना ही स्वच्छता है। इसद्दी प्रकार आरत्मार्मे एक श्रद्धा गुण हैं; 
सम्यकत्वगुण है इसका शास्त्रपरम्परागत नास है सम्यक्त्व गुण | उस 
सम्यक्त्व गुणकी दो परिणतियां दोती हैँं--एफ मिथ्यात्वरूप परिणमन 
ओर एक सम्यकत्वरूप परिशमन । सो मिथ्यात्वरूप परिणमन तो विधि 
रूपमें समझाया जा सफता है | खोटा आशय रहे उसे सिथ्यात्व कहते हैं | 
ये समस्त परपदार्थ भिन्न-भिन्न हैं. भर उन्हें अपना माननेका आशय 
हो तो इसे मिथ्यात्व कहते हैं। फिन्तु सम्यकत्वको समझाने के लिए विधि 
रूपमें कुछ शब्द नहीं है | बहाँ इस प्रकार बताया जायेगा कि जहाँ विपरीत 
आअशभिप्रायका अभाष-हो गया है ऐसी शुद्धताका नास है सम्यग्दशेन। 
गंदा जल और साफ जल | इसी प्रकार मिथ्यात्व श्ोर रुम्यक्त्व | पालीका 
साफ हो जाना इसका नाम है साफ जल) निर्मेल जल। यों ही आत्मामें 
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*मिथ्यात्वका रुल दूर हो जाय, इसका नाम है सम्यकत्व । 
- ज्ञानके श्राश्यसे सम्यंग्दशॉन। सम्परज्ञान व सम्यकेचारित्रका स्वरूप--- 
सम्यक्त्वके इंसी मर्यके कारण अमृत्चन्द्र सूरिने पुरुषार्थसिद्धय पायमें 
सम्यग्द्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकषा रित्रका जो लक्षण छिया हैं उसंगें 
उत्पादव्ययभौव्यं जेसी स्थिति वतायी है | विपरीत अभ्निप्रायकों दूर फर के 
और निज तत्त्वको निर्णीत करके इस ही निज तत्त्वमें स्थिरतासे ठहर 
जाता सो रत्नत्रय हैं। इसमें तीन अंश हैं। विपरीत अशभिप्रायकों दूर 
फरना यह तो हुई सम्यग्दशन वाली चात, जो. कि निपेध- रूपमें व्यय रूपमें 
समझाया हैं और भत्ती अकार निश्चय करके निज तत्त्वका निश्चय करना 
सो ज्ञान) इस अंशको उत्पादरूपसे वताया # यह हैं सम्यग्ज्ञान वाली - चात्तः 
तथा उस ही में स्थिर हो जाना यह है - स्थिति वल्ती च्रात। इसे सम्यक्‌ 
चारित्र कहा है। 322: कक हम ५ कप 
ज्ञानके ही संयमपना व श्र्‌तपना + यह ज्ञान ही. विपरीत अ्रभ्निश्रायसे 
रहित स्वरूपमें देखा जाय तो यही हुआ सम्यग्दर्शन और यह ज्ञान जेसा 
कि सम्यस्दशेनमें देखा गया है. उस-ही रूपसे .ज्ञानक्रा ज्ञान वनाए रहना, 
यही हुआ संयम । सो ज्ञान.ही संयम हुआ और श्र्‌ त्‌, झागम, अंश) पूर्ण 
श्रत ये सब क्या बाहर हैं. ? पोथी पन्‍्नोंको नाम अंगसत्र नहीं है। जो 
शंच्द चोले जाते हैं उन शब्दोंका नाम, अंगसूत्र नहीं है, किन्तु एक विंशिष्ट 
प्रकारका जो अववोध है, जिसकों शब्दों हारा ससमाया गया, है हे 
विशिष्ट ब्रोध ही ज्ञान है, श्र्‌त है) सून्न हैं। यहाँ ज्ञानदेवकी भक्तिमें सर्वे 
कुछ ज्ञानसें ही समाया हुआ हैं ।;यह महिमा चंतायी जा रही है।..*_ 
भक्तको प्रभुंताके बिराद्‌ दरशन--मद्दाभारत्सें एक प्रकाश आयो है- 
कि अजु.नक्ा एक संदेह दूर फरनेके लिए कि में ही भगवान हूँ, - में -ही. 
कक हूं, छष्णने अपना विराट रूप दिखाया ओरं:उस विराटमें सारा 
.. सभा गया। उसका सस क्‍या है? कि वह विसट रूप अजुनजेसे . 
अत दिरिय वाजा (श्जु न कहते हैं चांदी को) जेम्ता चांदीका स्वच्छ रूप" 
है ऐसे स्वच्छ आशब बांसे सक्त अंजु नको काम, क्रोधादिकके धरस्त-करतें ' 
भ.कष्ण रूप लेकर अर्थात्‌ कबरायध्व॑ सिताको ल्लेकर उपस्थित: हुआ यह ज्ञान 
देव झणना बिराट रूप दिखा रहा है । यह ज्ञान दी सस्यग्दशेत है; यह ज्ञान -' 
ही संयम है, यह ज्ञान ही सूत्र है। क ४ .,.  -: 


लि लोकब्यवहारमें भी सर्वत्र ज्ञानंको विरादृता-जरा लोकव्यबहारमें भी 
रे हॉनरेबकी विशाद्ता निरखो, ज्ञान ही छट्ठम्व/परिवार है, ज्ञान ही 


5 


] ५ ् च्य् 
8 ओर करोड़ोंका वैपब हैं, ज्ञान ही, सम्मान, अपंमान, प्रशंसा, 
दा, भत्ा छुरा सच छुछ हैं। बाह्य पदार्थोकी परिणतिसे यह ज्ञान 


न 
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खपतिं, करोड़पति नहीं चना हैं? किन्तु छ्वानमें, जब जब यह विकल्प रुमा 
जाता है कि में लखपति हूं, करोड़पति हूं,. तौ-इंस विकहपसे बह लखपति; 
फरोड़पति वना है। यह वात आश्रयभूतपनेक्की अवश्य है कि हो पासमें 


'पुदुगलका ढेर तो उसका आश्रय-कर के यह विकल्प वन्ता है कि में लखपति 


ओर करोड़पति हूं | कुटुम्व.परिधार बाहर नहीं है, यह निश्चयसे व्यवहार 
फी वात व॒ता रहे हैं, लोक-व्यवद्दार की वात है.। ज्ञानमें विकल्प वना हो 
कि में कुटुम्व बाला हूं तो वह 'कुट्टग्ववाला हूं? ऐसा अतुभव करता है और 
झानसें-यद विकल्प न वना हो तो वाहरमें . कितने ही कुटुग्व पड़े हो वह 
तो कुटुम्व वाला. झपनेफो अनुभव नहीं करता | क्लॉनका विराट रुप. देखते 
जाइए | कहीं भी जाय यहद्द ज्ञान) अपने विरादरूपकी अकृतिकों नहीं 
छोड़ता है १ 
झ्ञानका विस्तार--सेरा तो मेरे ज्ञान भावसे अतिरिक्त जगतसें अन्य 
कुछ नहीं: है । ,किसी परपदाथ में श्रम करके कुछ विकल्प, चनाऊँ.-तो बह्द भी 
ज्ञानके.बिराट रूपकी एक कल्षा है; कहीं असुद्दावन्ती फला है, कहीं सुद्दात्रनी 
कला. है, पर ज्ञानदेव सर्वेन्न अपने. विराट ज्ञान रूपमें सांमाया.हुआ कभी 
सुखी होता है, कभी दुःखी होता हैं ,ओर फभी शुद्ध आनन्द रसमें मग्न 
होता है । हमास यद्-विराटरूप कहीं तो लोकमें दूसरेकी निगाहमें फ़ेलता 
हुआ व्यक्त होता है ओर कहीं अपने श्रापमे घुकता हुआ) संतृष्ट होता 
हुआ। ज्ञानानन्द्रस मग्न होता हुआ अपने स्क्षमाविक विराट रूपको प्रहण 
फरता हैं| ज्ञान विंपय नहीं है। विपयेभूत वोह्य पदार्थ ज्ञान नहीं है। किन्तु 
यंद क्ञानस्वरूप अपले आप उस विपयविषयक झुपको बनाता हैं। ज्लोक- 
व्यवहीरमें भी इसकी विराटरुपता है. ओर अपने आपके धर्म-पथर्मे भी 
इस ज्ञानऊी विशाटरूपता है ््ि 
. स्वच्छताका उपाधिनिषेधमुखेन विवरण--ज्ञान दी सम्यग्दशन है। ज्ञान 


. ही सच्छे. जल है | कूड़ा कचड़ा दृट गया ऐसे स्वच्छ जंलमें बह स्वच्छता 


हाथ पर रखकर वेताई नहीं जा सकती. | वहाँ तो यही दिखता है कि जो 
अव यह-केचल जत्न रह गया है, यही इसकी स्वच्छता है । हि 
श्रनादिकी भूल और अचानक भवकाटा--सेया ! इस जीवपर- मिश्यात्व 
फा चिकट भार .अनादिकालसे चला .आ रहा है। अपने आपकी कुछ सुध 
भी नहीं रही ।. किस किस वाह्य पदाथकों यह अपनाता रहा। आऊ भा 
वता नहीं सकता । अनन्त शरीर पाये और अनन्त भवोंमें परिजन, वच्चे, 
मित्र; अचेतज़ समागम सर्वे कुछ मिल्रा। इस ३४३ घनराजू प्रमाण लोक में 
अंत्येफ प्रदेश पर यह जन्मता रहा; मरता रहा अनेक करकि बीच पड़ा 
पड़ा यह परकी ओर दंष्टि वनाकर अपनेकों भूला रहा | कितना मिथ्यात्व 
का इस पर वीक था ? जहाँ दही ज्ञानानन्द्रस मात्र अमृत भावत््रूप एक 


१्श्छ समयसार प्रवचन पंद्रहवां माग 


निज तत्त्वका श्रद्धान हुआ कि अच भक्‍्काटा हुआ, चद्ट सव अंघेरा बिलीन 
हो गया, एकदम स्पप्ट दीखने लगा कि सर्व परपदार्थ मुमसे अत्यन्त भिन्‍न 
६, किसी भी परपदार्थका मुभसे रंच मात्र सम्वन्ध नहीं है, रू जुदे हैं। 
जहाँ यह प्रकःश हुआ कि मोद्द समाप्त हुआ । मोद जद्दाँ नहीं रद्दा ऐसा जो 
ज्ञानका परिणमन है उसका ही नाम है. सम्यर्दशंत | 


ज्ञानकी संयमतांका वर्णन--संयमकफी वात भी देखो | श्स जीवके साथ 
अतादिसे चत्ने आ रहे जो क्रोध। मान) माया, लोभ हैं, इन फपायोंमें 
से बदल वदल फर कभी कोई किसी कपायमें, कभी कोई किसी कपायमें 
यह चतेता चला आ रद्दा था; सो जिस द्वी इस ज्ञानभावनाके प्रसादसे मोह 
वित्यको प्राप्त हुआ था उस द्वी ज्ञानभावनाके असादसे ये कपायें भी एथकू्‌ 
दो जाती है, तो वहाँ ज्ञान झानमें स्थिर हो जाता है | अब पहाँ संयम नाम 
की चीज कुछ अलगसे है भी क्‍या ? अरे ज्ञान; ज्ञानरूप स्थिर हो गया 
ऐसे ज्ञानकी इस महिमाको द्वी संयम कद्दा जाता है। ज्ञानफा प्रसाद अतुल 
है | कोई भव्य पुरुष अपनेको केबल ज्ञानसात्र ज्ञानमात्र ही भाता चला 
जाय तो इस ज्ञानभावनाके प्रसादसे वह ज्ञानरसका अनुभव करता हैं भर 
वहाँ लो अतुल आनन्द प्रकट द्ोता है. उस आनन्दके स्वादसे वह समम 
लेता हैं कि अब मुमे इस कार्यके अतिरिक्त कुछ भी कार्य करनेको नहीं 
रहा | यह ज्ञान ही संयम है । 


ज्ञानमें ही ज्ञेयके सदुभावका व्यवहार--यह ज्ञान ही अंगपूर्व रूप सूत्र 
हैः और क्‍या कहा जाय ? यह में तो अपनी ओरसे झपनी वातको देखकर 
यह निण य्‌ करता हूं कि जो कुछ भी जगतमें बताया जाता हैं-- चाहे सूक्ष्म 
घ॒र्मे अधरम द्रव्य हो, पदार्थ दो और चाहे स्थृत् पुदूगल स्कैध हो? पर्योय 
दो, सव कुछ यह ज्ञान दी है। यह ज्ञानकी मद्दिमाके अकरणमें और इस 
संचालक ज्ञानकी कज्ञामें यह वात कह्दी जा रही है कि न मुझे; पता पढ़ता 
तो मेरे लिए कहीं कुछ न था । स्थूल पद्ार्थके सम्वन्धमें तो यह ज्ञानरूपता 
की वात इस प्रकरणमें कुछ देरमें आयेगी क्‍योंकि आँखों तो देखते हैं कि 
यह पड़ी है भींत, यह पड़ा है खम्भा, किन्तु सूक्ष्म धर्म, अधर्मद्रव्यके 
सम्वन्धमें जब कुछ चचो करते हैं तो हमें दूरमें कद्टां क्या नजर आता है, 
ओर सममरमें खूब आ भी रहा है कि लोकाकाशमें व्यापक एक अमूत्ते धर्म 
द्रव्य है, पर बाहर यह जिशद नहीं हो रहा है। भोतरमें दी यह स्पष्ट नजर 
आ रहा है| लो यह घरमद्रव्य और अधेमेद्रव्य भी ज्ञानस्वरूप हैं। - 

पुण्यपापरूप ज्ञानपद्धति--अथवा पुण्य ओर पाप ये और वात हैं ह 


क्या ? ज्ानम्रात्र सर्प वाला यह आत्मस्वरूप अपने ज्ञानकों किस रूप 
प.रणमाये तो वहाँ पाप होता है ओर अबने ही ज्ञानको किस रूप परिण- 
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माये तो बदाँ पुण्य होता है । ये सच वातें भी इस ज्ञानमें भरी हुई हैं: 


प्रब्ज्याकी ज्ञाननयता--यह प्रव्रज्या और दीक्षा भी ज्ञान है। अह्दो 
इस भूले भटके हुए ज्ञानी ने जंब अपने जश्ानस्थरूपकों संभाला तो यह 
उत्कृष्ट रूपसे अपने आपसें चला, इस ही का नाम प्रन्रज्या है। दीक्षाको 
प्रश॒ज्या कहते हैं । उकृष्ट रूपसे जो च्रजे, त्रज धातु गमन करने के शर्थमें 
है त्रज्‌ गती | वाह्म दीक्षा फोई ले रहा हो, नग्न हुआ, कर्मंडल लिया, पीछी 
लिया थे बाह्य वातें चन गयी हैं, मगर जिस भव्य भात्माके अन्तरमें ज्ञान 
: की ज्ञानसें प्रत्रज्याक कारण वाहरकी ये बातें वन्त रही हैं उसके लिए तो 
भली वात है किन्तु जहाँ ज्ञानकी श्वानमें प्रन्नव्या नहीं चन रही है और 
वाह्ममें ये सव बातें वन रद्दी है; वे सव एक व्यावद्दारिक चातें हैं। उसे 
परमार्थसे प्न्रज्या न कहेंगे । . 
वैराग्यका श्रातिथ्य--भल्ला एक मोटीसो बात तो बत्तावो--किसी 
को बेराग्य या मुनिदीक्षा लेनेका भाव पहिले से तिथि तय करके हुआ 
'करता है क्‍या कि अव फलाने साहव फलाने दिन फह्षाने समयमें बेराग्य 
धारण करेंगे; सातवें गुणस्थानमें आचेंगे फिर छटेमें आयेंगे; दीक्षा लेंगे। 
चारों ओर निमंत्रण गए, लोग जुड़े, बड़े ठह लग गए अब क्या होगा ? 
यह साहव वेराग्य धारण करेंगे । अरे वेराग्य आता है चुपकेसे, कोई न 
जाने तव | तिथि दिन समय भुकरर करके वेराग्य नहीं श्राया करता है। 
इसी कारण पुराणोंमें जिन-जिनने दीक्षां ली है उन्त सव ने अचानक ली 
है । मद्दीता भर यां साल भर पहिले से तिथि दिन, समय सुकरेर सब 
जगह निमन्त्रण भेज करके कि इस समय दीक्षा ली जायेगी, ऐसा हमें 
कहीं किसी ग्रन्थमें पढ़नेको मित्ता नहीं है । 
वेराग्यके झामस्त्रण-पत्रिकाकी झ्ाधीनताका भ्रभाव--कोई ऐसा कथन 
भी हो कहीं वे एग्यका विचार चताने वाला तो बह वेराग्यके लिए तिथि 
नियतका कथन न होगा किन्तु अपने मंमटों चाली वातकी अन्दाजिया व 
काल्पनिक तिथि हुई होगी | हम इन भंझटों से इतने दिनमें निपट पायेंगे, 
सोच लिया होगा कि हस तीन चार सदह्दीने वाद इस चातको फरेंगे। 
शोरगुज करके दुनियाको आमंत्रण देकर यह वात नहीं होती। यह तो 
चढ़े पुरुषोंकी विलक्षणता है कि अचानक ही वेराग्य हुआ और १० मिनट 
या ६९० घंटेमें ही सारा ठठ्ठ जुड़ जाय। जसे मरनेकी कोई तिथि नहीं 
बतात॥ पर बड़े पुरुष मरें तो २४ घंटेमें ही लाखोंका समुदाय जुड़ जाता 
है। हुआ भी आपके यहां ऐसा गांधी, नेहरू शुजरे कि *४ घंटेमें हीं 
लाखों की संख्या जुड़ गयी | तीथंकर प्रसु जिस समय दीक्षा लेते हे, पता 
ही नहीं पड़ता लोगों को कि क्‍या द्ोगा ? सभामें देटे थे। नीलांजनादा 
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नृत्य हो रहा था, बड़ी मस्तीसे रूच देख रहे थे, रचानक ही बेराग्य हो 
गया »र बड़े पुरुष थे ना, सो थोड़े ही समयमें लाखों की जमात जुड़ 
गयी | जुड़ जावो पर यहां यह बात कही जा रदी हैं कि पश्रज्या ज्ञान हीं 
का सास है छोर ज्ञारुका इस रुपमें परिणम जाना यद्द पहिले से तिथि 
मुकरर करके नहीं द्ोता । ज्ञान द्वी अवज्या है । 


ज्ञानकी संभालसें सर्दस्व संभाल--ऐसे ज्ञानका समस्त पर्यामोंके साथ 
की अभिन्‍नता निश्चयसे समझ लेना चाहिए; यह ज्ञान स्चविषयोंसे जुदा 
है और अपने आपके अन्तरकी रत्तत्रयक्की कलाबोंसे अभिन्न है। शानकी 
संभालमें सब संभाल जाता है। तप, ब्रत, रत्नत्रय, समिति, गुप्ति सव 
कुछ, इस ज्ञानकी संभालसे ही संभालते हैं । एक ज्ञानमाचकों न (संभाला 
ओर बाहरी क्रिया करतूत सनक्तः बचन। कायकी करता रहे तो [वह 
प्रचच्या नहों है और चद्द साधुता भी नहीं है | इस प्रकरणमें यह वात कद्दी 
गयी है कि जो तुमसे सिंन्‍त हैं वे सच अद्दित रूप हैं; जो द्वितरूप हैं वे 
सब तुम ज्ञालमात्रसे अभिन्‍न हैं; वे सब तेरे द्वितरूप है। तू द्वितकी खोज 
बाहर मत कर, अपने आपमें अपने वापकी ही रुचि करके अपने आपके 
सिवाय अन्य सबको भुला करके अपने आपके श्लानरसमें मम्त द्वो तो 
छुसमें अपने आपके सबविलाश घिफासके चमत्कार अनुभूत होंगे और 
तू सब प्रकारके संकटोंसे मुक्ति पायेगा । - 


भेदाभेदका यथातथ्य अथवा त्रिदोषतांका अभाव--इस प्रकार समस्त 
परद्वव्योंसे भिन्न रूपसे ओर समस्त ज्ञान दर्शन आदिक जीवॉंके स्वभाव 
में अभिन्‍ल रूपसे इस आत्मतत्त्कको देखना चाहिए और ऐसे लक्षणोंसे 
पहिचानना चाहिए जिनमें अव्याप्ति और झतिव्याप्ति का दोष न हो। 
जीवका निर्दोष लक्षण क्या वना है ? जीवमें धर्म बहुतसे पाये जाते हैं । 


शः * [२ 
साधारण घमसे तो पदार्थका लक्षण नहीं चनता और साधारणासाधारण 
घमसे भी पदा्थका लक्षण नहीं बनता,» किन्तु जो अपनी जातिमें तो 
साधारण रूपसे पाया जाय और भिन्न अचेतनमें नपाया जाय वहां 


असाधारण हो, ऐसे लक्षणसे पदार्थक्ी पहिचान होती है । 


अच्याप्तके लक्षरात्वक्षा प्रभाव--जी बका लक्षण राग नहीं है, क्‍योंकि 
राग समस्त जीवॉमें नहीं पाया जाता है। जो अपनी समस्त जातियोंमें 
साधारण रूपसे रहे और अन्यत्र रंच मो न रह सके उसे लक्षण कहते- हैं । 
यद राग ययपि इस जीजमें पात्रा जाता है और जीषको छोड़कर अऋस्‍्य 
पराधरमिं ऊँत्रों नहीं पाया जाता है. किए भी समस्त जीवोंमें साधाएण 
हे दोने से अर्थात्‌ वीतराग) मुक्त जीवॉमें राग नहीं पाया जाता) सो राग 
जपका लक्षण नहीं है पदार्थका लक्षण वह है. जो पदार्थेमें शाश्त्रत रह 
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रहा हो | जीवका लक्षए-अमृर्तिकता भी नहीं कहा जा सकता है । यद्यपि 
जीवः असूर्त है और जीवके अतिरिक्त अन्य पदार्थ भी तो अमभुत हैं, इस 
कारण अमूर्तेपना जीवका लक्षण नहीं है। जो जीवादिक सब परद्रव्योंसे 
भिन्‍न रुपसे रहे, फिसी पर द्रव्यमें न रहेः और जीब जीवमें सम रहे, बरा- 
बर एक समान रहे उसे जीवका लक्षण कहा जायेगा | 


जीवका निर्दोष लक्षण--जीवका लक्षण है. ज्ञान । ज्ञान सामान्य सव 
' जौबॉमें पाया जाता है | ज्ञानविशेष्की वात नहीं कही जा रही हैं कि जेसा 
.हम जानते हैं वेसा जानना जीषका क्षक्षण द्वो, किन्तु ज्ञान्तस्वभाष, जिसका 
आश्रय कर करके ज्ञानकी वृत्तियां अर्थात्‌ जानन प्रकट होता है, उसे जीव 
का लक्षण कद्दा है। यद्द ज्ञानजीवकों छोड़कर अन्य किसी भी पदार्थमें 
नहीं रहता हैं और समस्त जीवॉोमें रहता है। ऐसे अव्याप्ति और अति- 
व्याप्ति दोपोंसे दूर रहने के स्वभाव वाले चित्स्वरूप शानन्दमयी आव्म- 
तत्त्वको देखना चाहिए। इसके अतिरिक्त पुण्यरूप हाथी पापरूप शुभ- 
अथवा अशुभरूप जितने भी परिंणमन हैं वे परिणमन सब स्वरसतः नहीं 
हैं। वे सव परपदार्थका निमित्त पाकर' विभावरूप भाव हैं। स्वयमेष 
ही ज्ञानस्वरूपमें ज्ञान गमन करे, ऐसी दीक्षाको भव्यपुरुप भ्हण करता है । 
दीक्षा वास्तवमें निज ज्ञानस्वरूप्सें जो गमन करना है। इस ही का न्ास 
प्रत्रज्या है। उत्कृष्ट पदार्थ में उत्कष्ट रूपसे गर्मन करना। इसका नाप है 
प्रत्नज्या.) 
... श्पने श्रपराषके होने पर बाहथ साधनोंका प्रभुत्व--कर्मका वन्धन, कमे 
का निर्जरण इस जीवके मावका निमित्त पाकर होता है। जो जीव अपने 
आपके ज्ञानस्वभावमें गमन करता है तो ये पर-लोग, मेहमान पर-विरादरी 
के लोग इनकी. हिम्मत इतनी नहीं हो पाती है कि वे इसके साथ अर्थात्‌ 
जहां उपयोग जाय वहां ये भी पहुंच जायें; अर्थात्‌ बंधन हो जाग; ऐसी पर- 
पदार्थोर्मे: हिम्मत नहीं है । ये वादर दी वाहर रह कर उपद्रबके निमिश्त 
होते हैं । जेसे कोई पुरुष चाहरसे घर आ रहा है तो जब तक बाहर है तव 
तक रास्तेमें प्रायः कुत्त भाँकते हैं, छेड़ते; परेशान करते हैं। जसे ही उस 
का सकान आया दरवाजेमें घुसा तो वे कुत्ते विवश होकर लौट जाते हैं । 
जब यद्द उपयोग वाहर चलता फिर रद्दा है तो ये कम विधि उपद्रव फरते 
हैं, बंधन होते हैँ, लगे रद्दते हैं, किन्तु जेसे ही यह उपयोग इस सहज शुद्ध 
ज्ञानस्वरूपके महलमें प्रवेश करता है तो यद्द द्रब्यकर्म फिर विवश द्दोकर 
रद जाता है 

पुण्य पापकी कटक--पुर्य और पांप भावोंसें जिनकी €टक है, जो 
उसको आत्मरूप मानते हैं, उन्हें हितरूप मानते हैं, उनके ऋभी द्र॒व्यप र्म 
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की भी उत्मन यथावत््‌ वत्ती हुई है। छ्ानी जीवके भी पुण्य भाव द्वोता 
है, किन्तु पुण्य भाषमें आत्मीयता नहीं करता हैं। पुण्यमावको द्वितरूप 
साननेका अर्थ यह है कि उसे आत्मरूप मानते हो | हितरूप तो आत्म- 
तत्त्व है। औपाधिक भाष हित्रूप नहीं है, किन्तु जो शुभ भाव पहिलेके 
अद्वितकों वचाकर होते हैं ऐसे भावको हितरूप कद्दा जाता है | जेसे १०४ 
डिग्री बुखारसे पीड़ित मनुप्य १०० ढिप्नी चुखारमें झा जाय तो वह अपने 
को रवस्थ मानता है । कोई पूछे कि अब केसी दे तवियत है तो वह कहता 
है कि अब तवियत अच्छी है। परमार्थसे अब भी दो डिय्री बुखार है | 
इसही अंकार कितने-कितने फकटिन पापोंसे न्िकक्ककर पुण्यरूप भाषमें 
आये, जहां संक्लेश नहीं है किन्तु खेद अवश्य है। उस भावकों हितरूप 
यों कहा जाता है कि विषय कपाय पापोंके परिणामसे कुछ वरी हुए हैं । 


परसमयका वमन--भेया ! परमाथतः रागभाव जब तक हैं तव त्क 
इस जीवका स्थास्थ्य उत्तम नहीं कह्दा जा सकता | अत्तः पुण्य पाप शुभ 
अशुभ भावषरूप परसमयका उद्व्ंन करते हुए स्थसमयका ग्रहण करना 
चाहिये। गमन की हुई चीज फिर प्रहणमें नहीं ली जाती है उसी तरद्द 
विभाव भावको ऐसी हृढ़तासे आत्मीयरूप मान जेना कि फिर ग्रहण ल 
किया जाय) यही इसका बमन हैं। अब किसी भी विभावकों आत्मरूप 
नहीं माना जाता है । मानले तो वह ज्ञानी न रहेगा । जेसे कोई बमन किए 
हुए को फिरसे प्रहण कर जे तो चढ़ स्वस्थ दिमाग वाला नहीं रहा; पागल 
की गिनतीमें आरा गया । इस ही तरद्द पुरय पापरूप समस्त विभाषोंको 
अनात्मीय मानकर फिर कोई यदि आत्मीय मान ले तो बद्द अब ज्ञानियों 
की गोष्ठी में नहीं रद्दा । बह अज्ञानी हो गया | 


प्रश्नज्या झोर श्रप्नव्नज्या- यह प्रश्नज्या इस जीवके स्वयमेब अंतरंगमें 
होती है। उस पन्नज्या रूपको प्राप्त करके अब दर्शन, ज्ञान, चारित्रमें 
स्थित रे रूप स्वहितकी भ्राप्ति करो.। इस जगतमें चारों ओर सच क्ल्लेश 
ही क्लेश हैं, क्लेश बाहर नहीं हैं. किन्तु जहां यह आंत्मा अपने स्वरुपसे 
चिगता है और बाह्य पदार्थो्मे इप्ट अनिष्ट रागद्रेष भावकों करता है तो 
यह हपमें पड़ जाता है। ऐसे निर्वाध स्वरूप सहत्लमें विराज कर फिर 
जहां आग पानी बरस रहा हो, सो इस बाहरके मेदानमें निकले तो उसे 
कौन बविवेकी कद्देगा ? बाहर घोर बर्षा चन्नतोः है जिस) वर्षार्में आग भी 
बरसती है और पानी भी चरसता है, पानी तेज चरस रहा है उसी बीच 
में जब आग बरस जाती है तो जिस पर बह आग गिरती है बह मनुष्य 
आपशु मर जाता है। तो ऐसे बड़े तूफानमें आग पानी बाहर चरस रहे 
है, बिजली तड़क रही है, गाज गिर रही है, थे सच उप्द्गबव जड्टां दो रहे 
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हों वहां यह भागने लगे तो उसकी वरवादी का ही समय सममिये। ऐसे 
ही ज्ञानानन्द फरि परिपूर्ण निज आत्मतत्त्वके महलमें सुख शांतिसे 
विराजनेकी वाने रद्दती हैं, फिर भी ऐसे आरामको छोड़कर रागद्वेप इष्ट 
अनिष्ट कल्पनावों के द्वारसे इन विषय कषायोंके पानी और चिजली में कोई 
भागने लगे तो वह विवेकी नहीं है।. उसकी वरचादी निकट है ।- 
श्रात्माकी ज्ञानधनता--झपने आपके दर्शन, ज्ञान, चारित्र स्थरूपमें 
स्थित द्ोना यही है सोक्षमार्गं। इस ही मोक्षमागको अपने आपमें ही 
परिणत करके देखे अपने अन्तरमें घिराजमान्‌ परभार्थरूप एक इस शुद्ध 
ज्ञानस्वभाषको, जो ज्ञानगुणभावको लिए हुए है। इस आत्मामें ठोस ज्ञान 
पड़ा है। ठोस कटद्दो, घन कद्दो एक हीं अर्थ हैं। इसका अर्थ वजन नहीं है! 
किन्तु उस चीजके श्रतिरिक्त भय चीजको न छूना, इसका ही नाम ठोस 
है, घन है । एक ज्ञानके अतिरिक्त अन्य भाव, अ्ज्ञानभाव, अ्ज्ञान पदार्थे 
इसमें कुछ नहीं है । यह तो एक ज्ञान ज्ञानसे भरा हुआ है। अन्य सब 
धर्म जो बखाने जाते हैं वे इस ज्ञान धमकी सिद्धिके लिए बखाने जाते हैं । 
हमें सूक्ष्मत्व शुणसे क्या पड़ी हैः पर ज्ञान दी स्वरूपसे सूक्ष्म है । फेसा है 
स्वयं ? जेसा है सो है।.... 32 ० 
भेदकथनकी ध्रावशयकता--जव हम ज्ञान्मात्र आत्मतत्त्वका निरूपण 

करने बेठते हैं तो गुणभेद द्वो जाता है।: किन्तु अ््लुभवनमें पहुंचनेके लिए 
तो आत्माके सम्वन्धमें एक ज्ञानभाषका ही आराधन चला -करता है| 
बद् ज्ञान केसा हैं ? ल्लायक स्वभाष क्‍या है ? यह श्रात्मस्वरूुप क्‍या है ९ 
उसकी समझ जिन्हें है उन्हें तो वहां भी एकत्व नजर झाता है किन्तु जब 
बढ़ दूसरेको सममानेके लिप पुरुषार्थ करता है तो उसमें ही भेद करके, 
ओर ऐसा भेद फरके जो उस एकत्वफा वर्णन कर सके; कहा गया है। 
इसही का नाम गुणभेद है। उन गुणोंक्री भी जब समम नहीं येठती 

तो गुणभेदसे आगे चढ़कर पर्यायभेदमें उत्तरफर सम्रकाया जाता हैं। 
जगतके जीव सच व्यवद्दा रके . लोलुप हैं। व्यवद्दारमँ जो वताया गया है 
उसको छोड़कर अन्य कुछ भी पहिचाना द्वी नहीं गया, तब उन्हें आत्म- 
स्वरूप समभनेकी सुगम पद्धति यह है कि पंदिले पर्यायमुखेन इस झआात्म- 
तत्त्वका वर्णन कर दिया जाय | जव पर्यायमुखेन यह जीव जीवके सम्वन्ध 
में विशेष परिचित हो जाता है तथ उसे उन पर्यायोंके आधारभूत जिसका 
कि परिणमन हुआ है उस आधारभूत शक्तिके परिक्ञानफी प्रमुखता बनाये 
तव उस ज्ञानमें यह पर्यायरूप ज्ञान विलीन हो जाता है। फिर भेद्रूप 
. अभेद्रुपसे जाने गये ये गुणपुवज 'इनके स्रोतभूतत एक अखणढ जीवमें 
बिलीन हो जाता है ओर बह योगी पुरुष उस समय केवल ज्ञानमावकों - 


ग्रहण करता है । 
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.. शहतस्पता--सेया ! परभावके त्यागरूप और अपने आपके सब 
कुछ ग्रहण रूप इस आत्मतत्त्वको निरखना है अधवा न वहां किसीका 
त्याग है, न वहां फिसीका पद्दण है, वह तो जो है सो ही है, ऐसे त्याग और 
प्रदण॒के श्रमसे रहित सांक्षात्‌ समंयसारभूत परमसाथंरूप एक शुद्ध ज्ञान 
स्वरूप स्थित है ऐसा देंखना चाहिए । यहद्द ज्ञान अन्य परद्रव्योंसे अत्यन्त 
जुदा है; अपने आपमें यह नियत है। उस नियतका भेद क्‍या है ? यह 
ज्ञान ही भात्मा है | यहां गुण गुणीका भी भेद र्वरूपकी सद्दी इृष्टि करने 
बल्नेको सहन नहीं है। यह आत्मा एक पदार्थ है झौर उसमें ज्ञान पाया 
जाता है, ऐसा वहां कुछ भेद बड़ा नहीं है । समस्त वस्तुवोके स्वरूपमें एक 
दी कायदा है । वस है । पदार्थ है ओर इसका यह स्वभाव है. ऐसी वात 
घस्तुरें नहीं हे | वहां तो है यद है-यह दै--अच जो यह है उसे सममाने 
के लिए अपत्त व्यवहार मार्गसें आते हैं तो इस स्वभाव ओऔर-स्वभावीका 
भेद किया जाता है। यद्द पदार्थ है और इसका यद्द स्वभाव है । 


५. अमेदमे प्रयम मेदोपक्रम--एक आत्मा को ही देखिए, प्रथम तो यह 
अद्वतस्वरूप है और यह अद्वेतरूपमें ही अनुभूत है। अद्वेत कट्दो, एकत्व 
कहो, एक ही वात है। इस अद्वेतस्वरूपी आत्माको जब एम समभनेके 
लिए चलें तो स्व॒भाव' स्थमावीका सेद्‌ किए चिता हम समझ नहीं सकते 
हैं। यह है, यह है। मेरे ज्ञानमें आगया; यह है) यह है; इतने मात्रसे कोई 
काम नहीं चलता है या कह दिया कि आत्मा है आंत्मा है। इतने मात्र. 
से काम नहीं चलता है। उन्हें सममांता होता हैं. कि देखो जो जानता है, 
जो देखता है, जो रमता है; जद्दों ओनन्दका अनुभव होता है ऐसे पदार्थों 
को जीब कहते हैं। तो सर्वे प्रथम इस स्थभाव-स्वभावीस भेद करना पड़ा | 
 _ सामान्य विशेषका भेद--अव ओर विशेष वर्णन करनेके लिए स्वभाव 
में भेद करनेकी आवश्यकता हुईं। झात्मा तो एक स्वभावरूप है। उसे 
दस चित्‌ स्वभाव शब्दसे कद्दा करते हैँ। यह चित््‌ साम्ान्यविशेषात्मक 
है। तच सामान्य चित॒का नाम दर्शन हुआ और विशेष चित॒का धाम ज्ञान 
हुआ | देखिए यहां तक स्वभावमें हत चला। यह थात्मा चिदात्मक है। 
यह आत्मा ज्ञानद्शेनात्मक है । हा हे 


ज्ञान ज्ञेयका भेद--अव ज्ञानकी ही वात निरखिए। ज्ञानका काम - 
जानना है| जहां जानन्त हुआ बह्दां हेत हो गया कि एक तो जाननहार 
तत्तत और एक जाननेमें जो कुछ आया हुआ है बह तत्त्व ।. भव यह ज्ञान, 
आर ज्ञयका द्वत हो गया। अब घीरे-वीरे छूट'कर यह हैत भाव कसी 
परवादीके वातावरण में पहुंचाता है; देखते जाइए । ज्ञान ज्ञेयके भेदके चाद 
इस ज्यरूप जोबको ज्ञेबोंस भी हव होने लगा। अमुक्ष मेरे लिए इष्ट है; : 


गाथा ४०४ १३१ 


ओर अमुक मेरे लिए अनिष्ट है। यद् विपदाकी वात अब चलने लगी | 
सबसे बड़ी विपदा है---अन्तर में किसी पदार्थेके प्रति इष्टकी कल्पना वन 
जाय और किसी पदार्थेके प्रति,अनिष्टकी कहपना वन जाय । इससे चढ़कर 
और विपदा इंस जीव पर. क्याहोसकती है? ' 

भेदविस्तारसें विपदाका, प्रसार--मोही जीवकों तो इस भांवात्मक 
विपदाका भी भान नहीं है, सो बाहरी वस्तुवोंके संयोग और वियोगसे 
विपदा सममता है.। धहां उसके बिपदा है कहां * वह तो बाहों पदार्थ 
.है । वहां विपदा नहीं है । विंपदा तो इसके अन्तरसें ही हैं। यह अपने 
ज्ञानस्वभावसे चिगा, चित्‌ स्वरूपके अनुभवंनसे हटा, वाहरी पदार्थोमें 
इष्ट और अनिष्टफी बुद्धि की कि चस यही सबसे भयंकर बिपदा है क्योंकि 
इस भावके होने पर इस भावके साथ ही होड़ मच जाया-करती है।... 


ज्ञानीके भात्मस्वभावकी. निर्दोषताका भान--ज्ञानी जानता है कि यह 
ज्ञान अन्य सव भावोंसे, पदार्थोंसे प्रथक है, सो वह ज्ञानी अपने स्थरूपमें 
ही नियत है। वह अन्य किसीफो ग्रहण करे और अन्य किसीको छोड़े 
ऐसी अटपट वात भी पंड़ी हुई नहीं है। थह निर्मल है। जेसा इसका 
स्वरूप है वैसा ही अवस्थित हैं| आदि अंतके 'विभागसे मुफ्त सहज दी जो 
इसमें ज्ञानप्रभां है उस प्रंभासे देदीप्यमान्‌ ज्ञानज्योतिसे सदा चकचकाय- 
मान्‌ यह शुद्ध ज्ञानघन आत्मा, जिसकी मंहिमा संदा उद्त है, स्वभाव 
अन्तरमें सदा उदित है, निर्दोष है।. जेसे जल कीचड़से गंदा भी हो जाय 
तो गंदा होने पर भी जलका स्वभाव उस ही जल्में निर्मल है और सदा 
उदित है | पर जानने वाले लोग उपाय करके उस निर्मल जलफो प्रकट .कर 
लेते हैं। इस. दी प्रकारं इस संसारी अवस्थामें भी यह भात्मा अपने निर्मेल 
स्थभावकों लिए हुए सदा प्रकाशमान्‌ है। जो पद्दिचानता है वह प्रन्नाके 
उपायसे इसे प्रकट कर लेता है । जी कई 
झात्मोपलब्धिमें-- जिस जीवने निजस्वरूपको, निजरूपको जान 
लिया है और पुद्गलादिक समस्त परद्वव्यों करों और पुदुगल उपाधिके 
मिभित्तसे होने पाले भावोंको) परभावोंको जिसने पररूपसे सान लिया है 
ऐसा यद् भीव सब कुछ अपने आपमें अपने ज्ञानतत्त्कको देख रद्दा हँ। 
जो कुछ मेरा है बद्द सब मेरे में है, मेरे से चाहर कहीं कुछ नहीं है । ऐसा 
जानकर परसमयका घसन फरता है; स्वसमयको प्राप्त करता है और घह्द 
ज्ञानमात्न पात्सामें स्थिर-होता है। तव यह समझिये 2 इस छ्वानी जीच 
फो जो कुछ छोड़ने योग्य है वद्द सब कुछ छोड़ देता हैं ओर जो इुछ भमहण 
- करने योग्य है बह सव कुछ-अहण कर लेता है। क्‍यों कि अब इस आत्माने 
अपनी सर्वशक्तियोंको संग्रद्धित फरके इस निज पूर्ण अः्त्मतत्त्की अपने 
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आपमें ही धारण कर लिया है । यही तो मोक्ष मार्ग है । 


आत्मवृत्तिमें मोक्षमार्ग--भेया ! मोक्षमा्ग फटी बाहर शरीरादिककी 
चेष्टामें नहीं है | छूटना है जीषको, तो मार्ग भी मिलेगा जीवमें, अचेतनसें 
मार्ग न मिलेगा, पर इस आवसोक्षसागगंमों चलने वाले जीवके साथ जब 
तक शरीरादिफ का सम्बन्ध लगा हुआ है तव तक शरीरादिक किस तरह 
चलते बेठते उठते हैं ? यह लौकिक जनोंसे विलक्षणताकों लिए हुए वात 
है | इस प्रकार समस्त परद्रव्योंसे यह ज्ञान विल्कुल्ल भिन्न ४३० ह्दो 
चुका है । जो ज्ञान पुदूगलादिक समस्त पदार्थोसे भिन्न है. उस ज्ञानकोी फिर 
आहारक कहता, आहार करने वाला बताना; यद्द केसे युक्त हो सकता है ९ 
इस ज्ञानकों इस आत्मतत्त्वको आद्ारक द्वोनेकी शंका नहीं की जानी 
चाहिए । इस्र दही बातको कुन्दुकुन्दाचायदेव कहते हे । 


अत्ता जस्सामुत्तो ण॒ हु सो आहारशो दृवइ एवं । 
आहारो खलु मुत्तो जम्द्दा सो पुग्गलमओ उ॥४०५॥ 


अमूर्तमें मूर्ताहारकी भ्रसंभवता-शुद्धनयके अभिप्रायसे आत्मा मूर्तिक 
नहीं है, आत्माके स्वरूप और स्वभावकों देखकर विचार करो तो यह 
आत्मा मूर्तिक नहीं है; अमृत है; रूप, रस, गंध) स्पर्श आदिसे रद्दित है । 
जच ऐसा यद्द अमूते है आत्मा तो फिर यद्द आद्वारफ केसे हो सकता है 
आहार तो स्पष्ट मृत है। यह स्वरूप देखकर वात फट्दी जा रही है । अपने 
आपमें परख लो, तुम्हारा आत्मा रूप रस गंध स्पर्श बाला है क्या ? वह 
तो ज्ञानमात्र अमृत तत्त है।. तो उसमें भोजन रोटी) लड्डू) क्या चिपक 
सकते हैं ९ क्या इसका भ्रहण कर सकते हैं. ९. इस कथनमें स्वभावदष्टिको 
न छोड़ना; उसको न्तजरमें. रखकर यद्ध सब उपदेश ग्रहण करना । यह मैं 
ज्ञानसात्र आत्मा भोजन प्रहण नहीं करता हूं पर हुई कुछ खासी इस भुभमें 
जिसके कारण धीरे-धीरे बढ़कर यद्द इसकी नौबत आ गयी है कि आज 
फल अब तो भोजन ही सर्व कुछ है। आहार; भय) मैथुन परिभरद्ू-इन . 
चारों संज्ञाबोंसे पीड़ित ये जीव पाये जा रहे हैं, पर-स्थरूपको देखें तो 
तुरन्त ही यह पिचेक हो सकता है और उत्साह जण सकता है। आत्माका 
भोजनसे तो कुछ सम्बन्ध ही नहीं है । 


अपनी प्रभुताकी स्मृतिमें बलप्रयोग-- एक क्षत्री पुरुष था ओर एक 
वनिया था। क्षत्री तो दुचचेल शरीरका था और चनिया हृष्ट पुष्ट शरीरका 
था। दोनोंमें हो गयी लड़ाई । उस लड़ाईमें वलियाने क्षत्रीकों पटक दिया 
र फिर छाती पर बेठ गया। चहुत देर तक उसने हैरानी सही) ओखिर 
बह एक बात पूछता है कि यह तो बतावो कि धो तुम किसके चेटां? वह 
चोलता है कि में बनियेका बेटा हूं। अरे तू वनियेका बेटा कै इतना” 
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सुनते ही उसके ऐसा जोश-आया कि जेसे ही उसने हिम्मत की .कि वह 
वनिया नीचे और वह क्षत्रीय ऊपर हो गया। यह विभाष परिणाम राग- 
इृषा दिक भाव ये ही इस ग्रभु पर लदे हुए क्षोभ बनाए हुए इसे। हैरान किए 
जा रहे हैं | बहुत द्दैरान होनेके बाद यह प्रभु भीतरसे आवाज देता है कि 
यद्द तो बताबो कि तुम हो किसके बेटा ? तो विभाषोंके पास फोई उत्तर 
मजबूत है ही नहीं और कुछ है तो जेसी दृष्टि चनावो तेसा उत्तर हैं! 
उन्हें चाहे पुदुगलके वेटा कह लो; चाहे विकारोंके वेटा-कह लो, कुछ पता 
ही नहीं है कि किसके वेटा हैं, ये केसे हो गए हैं. १ चाहे इन्हें फालतू बेटा 
फहलो ओर प्रायः पुदूगलके उद्धव सममें) जेसे द्वी उनका लत्थड़ उत्तर सुना 
कि यह अभु ज्ञानदेव अपने अंतरमें, उत्साद करता दै कि इन व्य्थके राग 
इंषोंसे में क्‍यों दवू १ ये कुछ नहीं हैं। एक अन्तरमें उपयोगको संभालने 
भरकी ही तो वात है । फिर सन्मार्ग इसका निर्वाध पड़ा हुआ है | 


प्रात्माका व आाहारका शत्यन्ताभाव होने पर भी कल्पनामें एकरसता--- 
यह में झात्मा रूप रस गंध स्पर्शसे रहित हूं; अमृत हूं और ये पुद्गल 
द्रव्य मृत्ते हैं; इनका प्रदरय फरने वाला आहार फरने वाला में नहीं हूं। 
इतना तो भेद है, पर इस मोही जीवमें भोजनके प्रति इतना अधिक 
आकर्षण है कि यद ख्लुधाके विनाशके प्रयोजनसे भी नहीं खाता किन्तु खूब 
मजा हो, सुख हो इसलिए नाना तरहके भोजन वना-वन्ताकर खाता है| 
भोजन की विविधताका क्‍या ठिकाना है ? अभी देख लो वेसनसे बनने 
बाली कोई ५० तरहकी चीजें द्ोती हैं, एक दी गेहूंके भाटेसे पचासों तरह 
की चीजें बनायी जाती हैं, उनकी शकल भी अच्छी हो, रूप भी अच्छा 
हो, रस भी बढ़िया हो और फेसे-केसे रसोंसे; यह मोद्दी जीव बँघा हुआ 
है । सम्बन्ध कुछ है नहीं। - इस समयकी हालतमें यह भी एक कठिन बात 
है कि चाहर की कुछ परवाह नहीं करके केवल अपने आपके प्रयोजनकी 
बात कर लें। झात्मद्ितके लिए आवश्यक है कि पर्तेमान कमजोरीमें 
शरीरका कुछ स्वस्थ रहना, इसके ही .अयोजनसे वात हो तिस पर भी. 
यह जानता रहे कि में आत्मा अमृत हूं। ये पुदुगल, भोजन सब मत हैं, 
इसका मेरे साथ कुछ सम्बन्ध नहीं है। इस विषयक्रो बढ़ाते हुए शव और 
कद्द रहे हैं । ह हु ह 
णबि सक्‍कइघित्तु जं ण विमोत्त' जंय ज॑ परहव्वं । 

सो कोबि य तस्स गुणो पाउगिश्नो विस्ससो घाबि ॥४०॥|॥। 

धात्मामें श्राह्मरकत्वका ध्रभाव--आत्मामें ऐसा कोई शुण नहीं है 
जिस गुणके द्वारा यह आत्मा आहारादिक परद्रव्योकी प्रहण कर सके 
अथवा छोड़सके । न तो आत्मामें स्वभादंसे ऐसा गुण है और न किसीके 
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प्रयोगसे ऐसा गुण उत्पन्न होता है । दे आत्मन्‌ ! यह आत्मा जब केवल 
अपने दी परिण्मन्तको पअद्दण करता है कोर सक ही परिणमन को 
विज्ञीन करता हैं; अर्थात्‌ पदार्थक नातेसे जेसे कि सभी पदार्थ यह काम 
करते हैं, यह भी में कर रद्द हूं; तव इसमें परद्रव्योंको प्रदण करनेकी 
ओर त्यागनेकी वात कहांसे कद्दी जा सकेगी ? 


प्रायोगिक गुरासंम्बन्धी शंका समाधान-नयहाँ शंका दो सकती है कि 
देख तो रहे हैं कि समस्त लोग आंद्वार करते हैं। कर्मजनित एक प्रायों- 
मिक गुण हुआ है अन्य झञात्सामें जिसके कारण ये सच शआ्राद्वार ग्रहण 
किये जा रहे हैं और तुम कहते यह आत्मा ज्ञान अनाद्वारक है। यह 
आाहारको प्रहण नहीं करता है; यह वात कसे समममें आए ? इसका 
उत्तर है कि वात तो तुम्दारी ठीक है, भोजन विना शुजारा नहीं देखा जा 
रहा है और यहां सभी जीव उसमें प्रवृत्त भी दो रहे हैं, लेकिन स्वरूपकी 
वात कही जा रही है। क्‍या यहं ज्ञान अथवा आत्मा उस पौद्यलिक आहार 
में तन्मय होता है ? यह व्यंवहारकी सब वात है कि जीव खाता हैं, 
चलता है, फिरता है, चेठता है, उठता है; यह सव व्यवद्दारतयका कथत्त 
| व्यवहारतयके कथनका छथे यह है कि स्वभाववात्री वात नहीं है, 
किन्तु परपदार्थजलित ये सब चेष्टाएं हैं। यह तो निश्चयका आलब्वन 
करके स्वरूप-इृष्टिसे कथन किया जा रहा है। ह 


बन 


ज्ञानकी वृत्ति--ज्ञान पौद्गलिक आद्दारंकों भ्रहरण नहीं करता है 

इतनी वात खा चुकने के वाद भी सममलें तो भी गंनीमत है । खाते समय 
तो ध्यान न रहता होगा, और जो ज्ञान खाते समय भी ध्यानमें रख सकते 
हैं, खाते जा रहे हैं और यद्द दृष्टि चरावर वत्ती भी जा रही है कि यह में 
ज्ञानमात्र आत्मा हूं, इस आत्सामें तो इस भोजनरसका सम्वन्ध भी नहीं 
होता है; आकाशवत्त निरलेप यद्द ज्ञानमात्र आत्मा हूं, इतला ध्यान यदि 
वन्ता रद्द सके तो इसौको हद्वी तो कहते हैं. कि आद्ार करते हुए भी आद्वार 
न्तहीं फरता है| जीवका जो कुछ फरना हो रहा है वद्द ज्ञान गुणके द्वारा 
हो रद्दा है। यह ज्ञान जिस ओर प्रवृत्त होता है कार्य करना वही कहलाता 
हैं। जिसे स्वमावकी खबर है और इस ही झोर जिसकी दृष्टि है वह अपने 
आपमें अपने आपका दशेन ज्ञान आचरण करने वाला है। बेसे कर्मोदय- 
जलित प्रायोगिक गुणके निमित्तसे जो छुछ आहार शुणकी क्रिया हो रही 
उसके करने वाले इस ज्ञानमात्र आत्माकों नहीं देख सकते देँं। यह 
आत्मा यह ज्ञान आहारक नहीं है। जंब ऐसी वात है तव इसका- निष्कर्ष 
रहे १ इस वातकों इस शेष सम्बंधित इम तीखरी गाथासें कह्द 
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तम्द्दा उ जो बिसुद्धों चेया सो णेष गिण्दए किंचि । 

णेव विमुचइ किचिवि जीवाजीवाण दृग्धाणं ॥8४०७॥। 

झास्माके श्रनाहारकृत्वका सिद्धाल्तपक्ष-- निश्चयनयसे यह जीव 
आहद्वारक नहीं दोता हैं; परन्तु जो विशेष रूपसे शुद्ध रागादिक रद्वित 
परिणमन करता है थबा ऐसा ही जिसका स्वंभाव है बह किसी भी 
प्रकारके झाहारको ग्रहण नहीं करता है । इस सचित्त और अचित आद्वार 
का यद्द आत्मा भहणकर्ता नहीं है। आहार होते हैं. ६ तरदके--१ कर्माद्वारः 
“२ नोकर्माद्वार) हे लेप्याहार. ४ ओजाह्वार, ५ मानस आद्वार, है कवलाहार | 

फर्माहारः व नोकमहार--कर्मा हार, कर्मोंका भ््रण किया जाना। जेंसे 
बिग्रद्द गतिंमें इसके कर्माहार ही तो मात्र रद्द गया। एक होता हैं नोकर्मो- 
धार अर्थात्‌ शरीरबर्गणाबोंका प्रदण करना। यह आहार होता है सयोग 
केबली भंगवानके और सबके भी | अरहंतदेवके शरीरमें शरीरपर्मणाके 
स्कन्धाणु आते रहते हैं। और इसही शरीर परमाणुके भाते गहने रूप 
भाद्वारफे बल पंर ही लाखों करोड़ों वर्षों तक सुखसे भाद्वार किएं विना। 
पौद्गलिक आद्वार किए विना जीवित रहते हैं। ; 

लेप्पाहार--एक आदार होता हैं लेप्याहार। जेसे ये बृक्ष अपनी जड़ों 
से कीचड़ मिट्टी पानीको खींच फर आहार करते. हैं. और जीषित रहते 
हैं| इन पेड़ोंके कहां सुख है, वे जड़से दी आद्वार प्हण फरते हैं और देखो 
जड़से तो सभी आहार लेते हैं। क्‍या मनुष्य जड़से भ्राह्ार नहीं लेता 
है ? पर मनुष्यकी जड़ ऊपर दै, पेड़ोंकी जड़ नीचे हैं; यद्द मुष्य मानो 
उदटा पेड़ कै जो द्वार ल्लेनेका मूल स्थान है उसका नाम जड़ है, मूल है । 
मुल कट जाय तो फिर षह्द जीव जिन्दा नहीं रहता है। जसे वृक्षकों जड़ 
फट जाय ती वृक्ष फिर नहीं रेहता यों ही इस मलुष्यकी जड़ है सिर | 
इसीसे ही भोजनका-श्राहार प्रहण फरता है। थे पेड़ ज़ड़से आहार लेते हैँ 
ओोर जेप्य आहार लेते हैं.। ये पेड़ मिट्टी, फीचड़ पानी आदिका ही झआद्वार 
करते हैं । 
झोजाहार--एक झाद्दार द्वोता है झोजाहार । जैसे ये चिड़ियां अंडे 
सेया करती हैं। उनमें जीब कई दिनों तक भीतर पड़ा रहता हैं। इनक 
झाहार कहां से चिड़िया दे) तो अंडॉपर बेंठे रहती हैं. और अपनी गर्मी 
को, अपने ओजको उस अंडोंमें पहुंचाती रहती हे | 

मानसाहार--एक द्वोता है मानसिक आहांर । जैसे देवता लोग भूखे 
प्यासे होते हैं तो मनमें उनके वाव्छा हुई_कि कंठसे अमृत मंड़ गया। 
बह अमृत क्‍या है ? कुछ दम आपके थूकसे जरा बढ़िया थूक होता होगा | 
हम आप लोग भी तो जब थूक शुटकते हैं. तो कितना अच्छा लगता है? 
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जब कंठसे ही थूक भरता है तो हम आप लोग बुच्द रदृ॒ध्रु हो जाते दे, 
कुछ ठंडा दिमाग हो जाता है, भूख प्यास नहीं रद्दती। डुछ ऐसा इसमें 
भान वन जाता है, उनके कोई और विलक्षण मर जाता है । 


कवलाहार झौर श्रात्माके श्राह्मरकत्वका श्रभाव--तों थे उक्त £ प्रकारके 
आहार हैं--इन आहारोंमें एक आहार जो शेप रहा छटवां कवलादार-- 
खाकर भाहार लेना उसकी यहां चर्चा चल रही हैं। पुदुगलद्र॒व्य सचित्त 
अचित्त पदार्थ इनका आहार यह जीच ग्रहण करता है; भोगता है। इस 
कारण नोकर्म आदारमय यह शरीर जीवस्वरूप मेरा नहों है और जब 
शरीर ही नहीं रहा तो शरीरमग ये जो द्रव्यलिक्ष दैं। साधु हो गए। नग्न 
हो गए, चर्या कर रहे हैं) त्रत पाल रहे हैं, तपस्या फर रहे हे यद्द भी 
जीबक। स्वरूप कहांसे होगा ? जब शरीर दी जीवका स्वरूप नहीं है तो 
शरीरका भेष, साधुभेप यद्द जीबका स्वरूप केसे होगा ९ 


घमंविक्रियाप्रोंसें पर्यायवुद्धत- भेया ! स्वभावक्ती दृष्टि करिये; जो 

जीव अपने स्वभावको नहीं परखता ओर ऐसा दी कल्पनामें वन्ता हुआ 
में साधु हूं, मुझे देखकर चलना चाहिए, ऐसी पर्यायमयी कल्पना वन रही 
पिविक अन्तस्तत्त्वकी ग्रतीति ही नहीं है. तो उस साधुके मिथ्यात्व चना 
हुआ है। सम्यकत्व ही अभी नहीं जगा; साधुता तो वहुत्त आगेकी वात 
है। जेसे भ्रद्स्थ जन या अन्य कोई मिथ्यादष्ट जीव अपने आपमें ऐसा 
विश्वास रखता है कि में अमुक गांवका हूं, अम्रुक नासका हूं; इतने परिवार 
बाला हूं, ऐसी पोजीशनका हूं और में चिदानन्दस्वरूप चेतन्यतत्त्व हूँ 
इसकी खबर नहीं है तो जेसा बह मिथ्यादृष्टि है इसद्दी प्रकार जिंसके यह 
कल्पना लगी है कि में सांधु हूँ, मैं मुन्रि हूं, मुझे यों चलना चाहिए; अ्रव 
गरमीमें वेठकर खूब तपस्या करनी चाहिए; अब इन कमोॉको जलायां 
जाय ऐसी कह्पना बनती है पर्यायमयी और चिंदानन्द स्वरूप में |चेतन- 
तत्त्व हूं, जिसकी वृत्ति केवल जाननः देखन है; इस स्वरूपकी खबर नहीं है 
तो वह् भी लोकिक.पुरुषोंकी तरद्द मिथ्याहष्टि जानना चाहिए | ' 


देहमयलिड्भूका श्रात्मामें श्रभाव--यहां स्वरूपडष्टिका प्रतियोध फराके 
उपदेश दिया जा रहा: है कि जरा सोचो तो सद्दी, यद्द, अमूते आत्मा क्‍या 
पौ दूगलिक आहारको अददण कर सकता है ९ नहीं। तो झाह्ारसे या धन्य 
शरीरवग णाबोंसे बना हुआ यह शरीर इस मुझ आत्माका कुछ है क्‍या? 
नहीं | तो क्या यह शरीर हमारा नहीं हैं ? नहीं है। तो शरीरका जो भेष 
चताया गया है वह चाहे ग्दस्थका भेष हो और चाहे साधुका भेष हो? 
चाहे घोती दुपट्टा ओढ्कर) चाहे, करडल पिछी उठाकर भेप बना हो या 
लंगोटी चादर लेकर पिछी कमण्डल लेकर भेव किया गया हो या सब 


गाथा ४०८ १३७ 


फुछ उतार कर नग्नरूपधरा गया हो; यह भेप क्‍या जीवका है ? नहीं 
है। विशुद्ध ज्ञानदर्शनस्वभावी परमात्माके इस ज्ञायकस्वरूप आत्मद्देवके 
जब नोकम आहार ही नहीं होत्ते तव इन नोकमाहारोंमें कमलाहार भी 
समम लेना | तो फिर आद्वारमय देह ही इस जीवके कैसे भी नहीं है । 

देहमय लिज्भकी मोक्षहेतुताका प्रभाव--जच देह भी जीवके नहीं है तो 
देहमय द्रव्यलिड़ः द्वी जीवके नहीं है। भौर जो चीज जीवकी नहीं है वह्द 
मोक्षका कारण नहीं है । निश्चयसे ज्ञानवृत्ति ही मोक्षका कारण है। शुद्ध 
ज्ञानदेष्टि रहना; निश्चयके साथ.व्यवद्दारका मेल केसे होता है ? यह भी 
एक रहस्य है। पर यह स्वरूपहृष्टि रखकर यह सव बवर्शान चल रहा हैं। 
इस प्रंकार इस शुद्ध ज्ञानके देह ही नहीं है तो देहभय फौईसा मी भेष और 
लिड्ड इस ज्ञाताके मोक्षका कारण नहीं होता। इस गाथाके . भावकोी रब 
अगली गाथामें श्री झुन्दकुन्दाचायदेव सीधे स्पष्ट शब्द. वोज़् कर बता 
रहेहें। .  . है | 
ज्ञानसें परप्रव्यका प्रसम्वन्ध, 'आकआ प्रविसर्ग - ज्ञान किसी भी परद्रव्य- 
से न कुछ भी ग्रहण करता है और न कुछ भी छोड़ता है। न उनमें प्रायो- 
गिक गुणकी सामथ्य है और न उनमें कोई वेस्नसिक गुण है. ऐसा जिसके: 
कारण परद्रव्यको ग्रहण फरनेमें यद्द आत्मा समर्थ हो सके या परद्रव्यके 
छोड़नेमें यह आत्मा समर्थ हो सके, परद्रव्यपत्ता ज्ञानमें नहीं है.। बह्द तो 
परद्रव्यमें ही है। ऐसा परद्रव्यरूप जो सूत पुद्गल द्रव्य है उसका आहार 
जीपके नहीं होता | और यों यह ज्ञान आहारक नहीं है । जब ज्ञान ५४६ 
रक ही नहीं है तव यह ज्ञान शरीरंबर्गणाबों फो और मूत॑ पुद्गल द्रव्योंको 
ग्रहण ही नहीं करंतो है। तो फिर इसके देह है. ऐसी तो शंका ही न फरना 
चाहिए। ज्ञान तो केबल जाननस्वरूपको ही लिए हुए रहता है। शुद्ध 
शानमें देह ही नहीं है तो भात्माके देहमय - लिड्ठः उस दोषके कारण के 
होंगे ? इस जिषयका वर्णन अब झुन्दकुन्दाचायेदेव अगली दो गाथावर्में 
कर रहे हें । 

पाखंडीलिंगाणि घ गिहर्लिंगारिण व वहुप्पयाराणि | * 

घित्त' बदंति मृठां लिंगमिणं सोक्खभग्गोत्ति ॥४०८॥ 

ण उहोदि मोक्खमग्गो लिंगं जं देहणिस्ममा अरिहा ! 

लिंग॑ मुश्तत दुंसशणाण चरित्ताश सेयंति ॥४०९॥ -.. 

व्यवहारमें घामिक दो लिडु---जेन सिद्धान्तमें मोक्षमागके दो लिन, 
कहे गए हैँ--एक पाखण्डी लिह और एक गृहस्थोंका लिज्न अर्थात्‌ एक; 
तो धर्म है पाखंडियोंका भोर एक धर्स है गृदसथोंका धर्म । पाखंडीका अर्थ | 
है मुनि सहाराज | प:खंडी शब्द सुनकर गाल्ीरूप भाष न ल्लेना। प.खंडी 


श्श्थ है समयसार प्रवचन पंद्रद्ववां भाग 
शब्दका असली अर्थ है -मुनि मद्दाराज जो पापका खंडन दर दे। परन 
जानें केसी प्रथा. चल गयी है कि खराव धारणा वालेकी लोग पाखडी कहा 
करते हैं। पर पं!खण्ड का श्र्थ दै शुद्ध *८ मुलगुण?ोका पालन करने बालें 
मुन्ति सहाराज | तो दो धर्म हैं--एक पाखंडियॉका ओर एक गृहस्थाका। 
ये मोदी जीव इन लिड्लोंकी घारण -करके ऐसा मानते दें. कि यद्द ही मोक्ष 
का मार्ग है। मोक्षका मार्ग वास्तवर्मे मावलिंज्ञ है। रागादिक विकह्प' 
उपाधिरद्वित परमसमाधिरूप. मावलिय्न मोक्षको मांग है। ऐसा ज्ञान नहीं 
है। तो इस द्रव्य लिड्डको ही मुक्तिका कारण मानते हूँ । 

८ * धाण्डीलिजूलती विशुद्धता--इन लिड्लॉमें.पाखण्डी, लिह्क, तो एक ही 
प्रकारका हैं. और गृहस्थंकि लिट्ठ कई प्रकारके हैं! .ग्रहस्थ अधिरत भी होते 
हैँ और प्रतिमाधारी-भी होते हैं और -पाखस्डी मद्दाराज, केबल एक दी 
प्रक्वारके होते हैं, शुद्ध रप मूल गुणोंका पान करने वाले होते हैँ । इसी, 
कारण साधु महाराजमें कोई भी .मूल छुटि नजर आए तो बद् साधु नहीं 
कहला सकता साधु तो .परमेष्ठीका नाम है । .परमेप्ठीका दर्जी कितना 
विशुद्ध दोता है ? उन. साधु जनोंसे गृहस्वॉको कुछ मिलता नहीं, गृहस्थोंकों 
दुकान नहीं करा देते, गृहस्थीके शादी विवाह नहीं करा देते, कुछ भी लामे 
नहीं है; फिर भी उन साधुदोंक्रे. चरणोमें मस्तक मुंछाते, अपना सर्वेस्व 
त्याग करते हैं.। तो. उन साधुचमें बड़ी विशुद्धि होनी चाहिए | 

.' ' सांधुको'निरासम्भता--साधुबोंके किसी- भी प्रकारके विपयोंछी चांद 
नहीं होती, किसी भी प्रक्ारकों आरम्मं परिम्तह नहीं द्ोत। । उनके तो जो 
६. आवश्यक कार्य हैं वंदना, प्रतिक्रणण स्तुति,आदिफ वस इतना ही मात्र 
उनके आरम्म है और पिछी फमरडल पुस्तक इनको ही ग्रहण करेंनां 
इनकी द्वी सम्रितिपूर्वक घरना#चठाना- इतना. ही . मात्र आरंम्भ हैं; सो ये 
आरम्भ नहीं कहलीते। . ये.तो साधनांके उपकरण कहलाते देँ। इसके 
अलावा अन्य किसी भी ग्रकारका आरम्भ हो तो बह साधु नहीं है; 
आरम्भी साधुके तो द्वब्यलतिद्ठ भी नहीं है; सावलिद्रकी वात दूर रही। 
गृहस्थजन नाना अंकार के कतेव्यो में रहते.हैं. इनके लिड्ठ! श्रकार बहुंत हैं। 
उनमें कोई कितनी चूंके:रहा ही करती हैं तभी तो वे ग्रंहस्य हैं | पर गृद्स्य 
अन्तरसें श्रद्धानका इतना विशुद्ध होता-है कि मेरा जो आदश है अरहंतत) 
सिद्ध. आचाये; उपाध्याय ओर साधु--ये मेरे आादशे निर्दोष हैँ । रबय॑ 
आचरण छुछ नहीं कर पा रहा गृंदस्थ, - मगर जिन्हें पृथ्य.साता,गया उन्हें: 
निर्दोषताके कारण ही पूज्य संता करता है। यों. साधु लिझः और ग्रहस्थ 
लिड्ड दो प्रछ्रके घ॒र्म 5 यत्रह्वार्में जिनशासनमें कह्टे हैं । 


व्यवहारमुग्घोंकोी व्यवहारमें श्रतक--द्रव्यलिद्ञोंको धारण करके मूड 
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जन द्वी छताथताका ख्याल करके संतुष्ट होते हैं, जेसे कि ग्रहस्थ संतुष्ट हो 
जायें । हम सेज पूजा,कर लेते.हैं, थोड़ा स्वाध्याय कर लेते ६, सुन लेते हैं, ' 
हमने तो अपने-हितकाः काम. पूरा निभा लिया है, और इसीसे ही हम तिर 
जायेंगे। यों ग्रहस्थोंके व्यावह्ा रिक, कर्तेव्योंमें मोक्षमार्ग मात लेना जैसे. 
गृहस्थका अपराध- है; इसी तरह सांधुके ब्रत निर्दोष पालन करनेमें निर्दोष. 
समितिमें कहीं-बाधा न हो)-देखकर.ल्वलें, _भापा.भी चहुत्त प्रिय चोलें कि. 
लोग सुनते ही अपना भय .समाप्त कर लें; हितकी चाणी चोलें। यो चढ़ा 
निर्दोष चारित्र-पाल रहा है कोई साधु और अन्तरमें यह दृष्टि न वन सकी * 
कि में तो असूते एक चिदानन्दरबरूप हूं, मेरा कर्तव्य तो ज्ञाता द्रष्टा रहने' 
काहै और केवल ज्ञानबृत्ति विशुद्ध चने, यही मोक्षमार्ग है,-ऐसी निर्विकल्प” 
समाधिरूप- अंतरक्ञ चारित्रंकी भाव ना जिनके नहीं है।' उसे जांसते ही नहीं 
हैं।' वे इतना ऊँचा-वाह्य.चारिश्न पालते हुए भी उनके लिए आचार्य महाराज 
फद्दते हैं कि इद लिझ मोक्षमार्ग”! ऐसा मूंद ही फहते हैं।... 7 

... पर्यायमूढ़की वृत्ति--भेयां ! मूढ़ नाम है मोह्दीका | जो पर्यायमें मुग्ध 
दो-उसका-नाम मूढ़ है, चाहे ग्हस्थ हो और चाहे साधु हो.। पर्याय मायने 
शरीर और. शरीरकी ३५. इनमें ही जोः मुंग्ध हो ऐसे.. मूढ़जन गृहवस्थ 
लिब्लको, घारण-करके-कह्दते हैं. कि, यह मोक्षमांग है और पाखंडी- लिह्ठ 
को भी धारण करके कहते हैं: कि यह सोक्षमार्ग है, किन्तु भावलिद्वरहित- 
यद द्रव्यलिद्ञ-मोक्षका सागे नहीं दो सकता ।- साधु नाम है ज्षांनकी मूर्ति 
का, चारित्रकी मूर्तिका.। जेंसे ज्ञान अंतरद्भ शांयक्कों- संवे त करता है इसी 
प्रकार चारित्र अंतरह्न चारित्रकों संक्त करता है। मोक्ष माः. कहाँ चाहरी, 
वृत्तियोंमें नहीं है। जो बाहिरी इतिय्रोंमें' मोक्षमांगे मानते हैं. वे पर्याय- 
मह हैं। ह | श ह कक 

| द्रव्यलिगमें ममता न करने वाल़ोंके. उदाहरण--जिस कारण शअरहंत 
भगवान दैदसे निमम होकर) लिड्लके भाधारभृत शरीरको ममतंको छोइकर 
दर्शन; ज्ञान) चारित्रकी सेघा करके ये; भावना करते थे; इससे भी रुद्ध है 
जीवोंके देहके आश्रित जो चिन्ह हैं। लिझ्ठ हैं। भेष है वे मोक्षमा्ग नहीं हैं । 
यदि शरीरका कपड्ारद्दित द्वी जाना मोक्षका मार्ग तोता तो पुराण पुरुषों 
ने इस शरीरकी दृष्टि छोड़कर आत्मामें दृष्टि क्यों लगायी ? जब शरीरका 
भेष मोक्षका सार्ग है तो शरीरपर ही दृष्टि वन्ाए रहते। किन्तु ऐसा पिसी 
ने नहीं किया, ऐसा फरके कोई मोक्षमाग पा ऋत्द्दीों सका! इसू्स यंह 
जानिए कि यह दहृष्यलिज्ञ मोक्षका मार्ग नहीं हैं । 

ब्रव्यलिसूमें मोक्षमागंत्यकी प्रसिद्धिबा कारण- द्रव्यलिद् मोक्षका मार्ग 

है, ऐसा प्रसिद्ध क्यों हो गया ? इसका कारण यह है -कि भाव लिट्ठ का 
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और वबाहरमें होने वाले इस द्रव्यलिज्कका कोई मेक्त स+बन्ध है। बह फपिस 
प्रकारं ! जिस पुरुषकों आत्माके ज्ञानानन्दर्वरूपकी रुचि तीन्न हुई है उस 
मनुष्यकी वृत्ति ज्ञान और आलन्द्स्‍्वरूपमें मग्न होनेके लिए होगी। जो 
पुरुष ज्ञानानन्दस्वरूपमें मान हो नेका यत्न फरेगा घह धन वकच मित्रजन 
देश कैसे चिपका सकेगा ? उसकी तो रुचि निज शुद्ध आत्मतत्त्वक्ी 
और लगी है। ओरोंकी तो चात जाने दो, जो आत्मस्वभावका प्रवल 
रुचिया है, उसे एक घागेका उठाना ओर बाँधना भी विपत्ति मालूम होती 
हैं, ऐसी जिसके अपने आत्मस्वभाषकी तीत्र रुचि जगी है उसके समस्त 
बाह्मपदार्थोंसे हटे रहनेका ढंग चन गया और जिंसके आत्मकल्याण की ही. 
धुनि है उसके अभी शरीर लगा है ना; छुधा। ठृषा।; आदिक वाधाएँ भी 
लगी हैं और काम करना है इस मलुष्य भवसें अभी आत्मकत्याणका। 
बहुत दिन तक इस शरीरको रखना भी एक गौणरूपसे आवश्यक दो गया 
है। इस ही हेतु यह सब द्रव्यलिज्ञ भी हो जाता है । ब 


अव्यलिड्धकी साधनासहायकता--सेया ! जब चलेंगे साधुजन तो क्या 
ऊपरफो सिर उठाकर चलेंगे ? जिनका इतना-विशुद्ध क्लान बेराग्य है कि 
अपने आत्मा की हृष्टिसे रंच भी नहीं हटना चाहते, वे चलेंगे कभी कारण- 
बश तो क्‍या अगल बशल्ञमें बातचीत हँसी ठटूठा करते हुए चलेंगे १ क्‍्या' 
जहाँ चाहे सिर उठाकर चलेंगे ! यह वृत्ति नहीं हो सकती। गमन होगा 
नीची रंप््टि रखकरं। मौन ज़ेकर्‌ | .षह्मां तो केवल - जीबरक्षाका खंयाल हीता 
है। तो यह वृत्ति बनती हैं पर फोई अपने अंतरदड्भ प्रयोजन को तो जाने 
नहीं ओर इन बाहरी वृत्तियोंमें ही मोक्षमार्ग है, ऐसा श्रद्धान रखें तो केद्दते 
हैं कि वे पर्यौयमूढ़ हें । इस बृत्तिसे वे मोक्षमामगमें नहीं हैं ओर न उनकी 
साधुता है, न अल है। बहुत मोटी युक्ति यदद जानना कि जो अरहंत 
भगवान हुए हैं उन्होंने क्‍या द्रव्यंत्रिह्न धारण- नहीं फिया। सगर द्रव्यलिज्ञ 
की समता त्याग कंरके शुद्ध ज्ञायकस्वभावमें दृष्टि जगाई। इससे यह विदित्त 
होता है कि द्रव्यत्षिज्ञ मोक्षका कारण नहीं हैं किन्तु मोक्षकी ,साधना फर ने- 
बा ३ 0३ पुरुष को यह द्रच्यलिड्का बातावरण उसके फर्तेब्यमें 
यक है , ह॒ 55.  ; 


न्‍ भेया ! वाद्य क्रियाएँ द्रव्यलिड्डी ओर भावलिज्ञी मुनिके यद्यपि एक 
सी होती हैं, फिर भी अन्तरमें सम्बर और निजेराका कारण भावल्िद्ध 
। ज्ञानी शुद्ध अन्तस्तत्त्तका आश्रय कर रहा है और अशुद्ध कर्मोंसे हट 
कर अपने अंतरझइमें प्रवेश करके सम्बर और निजेरा कर रहा है । | 
ज्ञानीकी वाहबचेष्टाकी नकलमें सिद्धिके अभावका उदाहरण--जेसे एक 

कोर व्यापारो है। बह गया चावल निकालनेके बड़े मित्न पर, वहां चहुत 
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धानके ढेर रखे हुए थे, सो उस व्यापारीने धान खरीद लिया। उसके 
पीछे एक गरीब सूखे लग गया । उसने सौचा कि यह केसे धनी चन गया 
है, देखे तो सही, यह क्या काम करता है ? जो काम यद्द करेगा हो वही 
काम हम करेंगे तो हम भी धनी बनेंगे। देखा उसने कि सेठ साहव कुछ 
५] हि जा ७ 

मटम जे रद्धकी ऐसे आकार प्रकार की कोई चीज खरीद लाए हैं। ठीक 
है, चह व्यापारी तो चला गया। भाव भी उस व्यापारीसे उस गरीबने 
पूछ लिया था| मानो उसने १०) मन भाव बताया | तो दो तीन दिन बाद 
चह भी उसी चीजको खरीदने के लिए उसी मिल पर गया। तो चाबलों 
फा जो छिलका द्वोता है ना; वहीं वहां ढेरों पड़ा हुआ था। पूछा भैया! 
यद्द क्‍या भाष है १ कहा २) रुपये मन। बह चड़ा खुश हुआ | में तो सेठ 
साहवसे भी अधिक धनी बन जाऊंगा। बह तो ,ले गया था १०) मन; 
हमें दो रुपये मन मिल रहे हैं। सो कहा कि भ्रच्छा भर दो जितने हों। 
खरीदकर वह्द वाजार लें गया। वाजारमें वहीं भाव विफे जो भाष बह 
ले गया था; वल्कि उससे भी कुछ कम भाव पर बविके। सोचा कि क्‍या 
वात है ? बेसी ही चीज) बेसा दी रंग, फिर भी हमें घाटा द्वो गया और 
सेठ मालोमाल हो रद्दा है | 

ज्ञानीकी वाहचचेष्टाकी नकलमें सिद्धिका श्रभाव--इसी तरद्द भावलिड्ी 
मोक्षमार्गंफा सफल व्यापारी इन २८ मूलशुणोका पालन कर रहा है। 
एक भूढ़ने सोचा कि इनकी इज्जत भी बहुत बड़ी है । दर एक कोई इनके 
हाथ जोड़ता है; पर पकड़कर खिलाते हैं, इनका तो' शासनसा चलन रहा 
है। सो ऐसा करें ना कि यद्ट लिह्ठ अपन घारण फर लें तो दुनियाफा मजा 
भी मिलेगा, खानेको मिलेगा, सभी लोग द्वाथ जोड़े गे भर साथ ही कर्म 
कट जायेंगे क्‍योंकि इनके कर्म कट रहे हैं। धर्म भीहो जायेगा। सो 
द्रव्यलिड्र घारण कर लिया | धारण फरनेके वाद भावलिद्वी तो मोक्षमें 
बढ़ गया ओर द्रव्यलिद्ली बढ़ना तो दूर रहा) जेसे कि श्राजकल वतलाते 
हैं कि कई करोड़ साधु इस पंचम कालमें दुर्गतिमें जायेंगे, तो ऐसी ही 
स्थिति उस द्रग्यलिद्ठी को हो गयी । इस गरीब व्यापारीकों यह पत्ता न 
था कि छिलकोंके भीतर जो सफेद-सफेद चाबल है उसकी सारी कीमत 
है, इस ऊपरी छिलके की फीमत नहीं है | इसी तरह इस द्रव्यलिद्वी साधु 
को यह पता नहीं है कि अन्तरमें- आत्मस्वभादकी रुचि ज्ञान ओर उस 
ज्ञानरूप बतते रहना इस रत्नन्नयकी कोमत है। इस शरीरकी अथंबा 
इसके बाह्य खटपटोंकी फीमत नहीं है । जेसे चाचलके पीछे घान का छिलका 
भी बड़े व्यापारियोंके ध्टाथमें शोभा देता है इसी तरह इस अंतरह्ष रत्नन्नय 
के साथमें इस शरीरकी पूज्यता लगी हुईं है। यद्द वात इस ब्रव्यल्द्वीको 
पता नहीं है | इस कारण वे द्रव्यलिद्को ही प्रहण करके यह €ी मोक्ष का 
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मार्ग हैं इसी प्रकार कितते ही लोग :द्व्यलिज्ञकों है ऋश्ानसे सोक्षेमागे 
मान रहे हैं। और इसी कारणके सोहसे द्रव्यलिड्डको ही भहण कस्ते दें. 


प्रात्मसाधनाका उंद्यम--मैया ! जिसे आत्मसाघना चाहिए उसे अपने 
बारेमें दुनिया मुझे कुछ जान जाय) ऐसा भाव तो करनाही नचाहिए। 
अंतरज्ञमें ऐसी केदपंना न जगती चाहिए और ज्ञानके अभ्यासकी) ज्ञान 
भावना की वृत्ति चुनाए रहना चाहिए, ग्रृद्स्थ धो अथवा साधु हो। जसे 
जन्ससरण सबका' एकसा होता है इसी तरद्द संसार और सोक्षकी पद्धति 
भी सब जीवॉमें एक फिस्म॑से दोती है। वहाँ ऐसा भेद नहीं है कि.ग्रहस्थ 
तो भगवासंकी पूजा करके, द्वेव्य चढ़ाकर मोक्ष चला जायेगा और साधु 
महाराज इस-इस तरहसे चर्या करक मोक्ष चल्ले जायेंगे। मोक्षका मार्गे 
केंबल एक ही प्रफारका है- यह शुद्ध ज्ञायक स्वभाव अपनी दृष्टिमं आये 
आर इस ही रूप अपना अनुभवन करे; विकह॒पोंका परिद्दार द्वो, निर्षिक ल्प 
ज्ञानानुभूति जगे, ऐसी वृत्ति ही सोक्षका माग है। गृहस्थोंके कभी-कभी 
होती है इसलिए ही परम्परया मोक्षमार्ग है ओर साधुपनेमें ग्रह बृत्ति 
निरन्तर हो सकंती है । इसलिए बह भव्य प्राणी साक्षांत सोक्षमार्गी है। 


ब्रव्यलिज्भधके ममृत्वके त्यायफी श्रनिवार्यता--देखो जितने भी भगवान 
अरहंत बने हैं वे शुद्ध ज्ञानमग्र ही तो है। उन्होंने द्ररंयलिन्नका आश्रयभूत 
जो शरीर है उस शरीरके ममल्व॒क़ा त्यांग किया था तब उन्हें मोक्ष मिला 
है। तो द्रब्यत्षिद्लीके आधारभूत शरीरकी मसतासे मोक्ष है या ममताके 
त्यागसे ! इसी अकार.इस द्रब्यलिज्ुकी म्मतासे सोक्ष है या द्रव्यलिक्ुफी 
ममताके त्यागसे-! व्यागसे ही मीक्ष है, जब उन झरहंत भववंतोंने शरीर 
का आंश्रयभून द्रव्यज्िह्वका त्याग करके दुशंन ज्ञाज्न चारित्न मात्र आत्म- 
तत्वुको ही मोक्षमागेके रूपसे अपंन्ाया। उपासा/ तव उनको मोक्ष मिला । 


म्रोक्तत्य ओर मुक्तिस्वरूपके परिज्ञानकी श्रादबयकता--सो भेया ! यह 
अवाधित सिद्ध है कि जिसे मुक्ति दिल्ञाना है। च्सकी पहिचान करती'है 
ओर जसी,स्थिति दिलानी है. उसकी पद्िचान करती है | इस-दो परिचयों 
के बाद फिर सोक्षमार मिलता है-। जिसे मुक्त कराना:है उसका ही सह्दी 
पता नहीं तो वेपतेके लिफाफेकी १रह यहाँसे वद्दों भटकना बना रहता है | 
किसी लिफाफेकों बिना पता लिखे ल्लेटर.- वाक़्समें डाल दो तो डाकिया: 
उसे कहाँ ले जाये, 'वह लिफाफा तो इधर उधर ही भटवेगा।. इसी तरह. 
अपने आपका पता नहीं है और ढात्न: दिया निम्न न्थ लिडडके. लेटर वरावस 
में तो उस लिफाफ़ा जैसी उसकी स्थिति है!। ऋच बह कहाँ जाय बताबो- 
फभी किसीके संघमें. घुसा, कभी किसीके संघमें घुसा, कभी. कहीं मन बह- 


लाग्[ । इसलिए यह अत्यन्त: आवश्यक है. कि जिल्हें. आत्मद्वित करना हो 
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चेःअपने आत्मतत्त्वका यथाथ पंरिचय- करें और इस विंविक्त ज्ञायकस्वरूप 
आत्मतत्त्वकी अंतरंगसे रुचि करें तो इससे कल्याणके पांच्र हो सकते हैं । 
.__ _ देहपरिरातिके ममत्वकी सुक्तिवाधकतता-साधुलिड और गृहस्थल् हृः 
इन्हें प्रंदण करके मृढ़ पुरुष थिद् ही सोक्षमांर्ग है? ऐस। माना करेते हैं, पर 
उन्हें यह खबर नहीं है कि'इस'देहका ममत्व त्यागने पर ही 'मोक्षका मार्ग 
मिलता है । देहके आश्रित जो 'लिह्ठ चिन्ह वेननता है उसमें मसंताका भाव 
होना सो देहकी ममता कहलाती है। इसंदी चातंकी अर अगली गायामें 
"सिद्ध करते हैं | 
'णवि एस मोक्खमग्गो पंखंडीगिंह मर्याणि लिंगाशि । 
दंसण शणाणचरिक्ताणि मोक्खमग्गं जिया चिंति ॥४१०॥ 
द्रव्यलिड्धके मोक्षमायंत्वका निषध--पाखंडी लिद्न ओर, गृदस्थ लिझ्ः 
थे मोक्षके मांग नहीं हैं। पाखंडी लिड्भ केद्दते हैं २८ भृत्त गुणोंका धारण 
'करना | पा साोयने पाप, खंडी सायने नष्ट कर ने वाला अंथौत्‌ जो पापोंफो 
नष्ट करेदे उसका नाम है पखखिंडी । तो इन कर्ममल पापोंका नष्ट फेरने 
धाला है साधु, इसलिए वास्तवमें साधुका नाम पा!खंडी है। और उसे 
पाखंडी का जो चिन्ह है *८ मूल गुणों का पालन करना सो येंह वाह्मरूप 
रहता है। इंसंलिए द्रव्यलिद्ठी साधुके जो वेहाश्रिंत क्रियामें ममता रहती 
हैं । उसका अर्थ ही यह होता है कि उसका देहमें मर्मत्व .हैं । इसी प्रकार 
ग्रृहस्थजनोंके जो लिझ्ड' हैं,  क्रियाकारंड हैं उन क्रियाफाण्डॉमें समता यदि 
रहे तो उसका भी अथ यही हे कि उसे पंयीयमें देहंमें ममस्वें हैं । 
परद्रव्यरूपताके कारण ब्रव्यलिज्भधके मोक्षमार्गत्वका प्रभाव--ये लिहूः देह 
के आश्रित हैं, परद्रव्य रूप है | ये मोक्षके मार्ग नहीं हों सकंते। मौक्षका 
मार्ग तो स्वद्रज्यरूप है) परद्रव्यरूप नहीं है। दर्शन, ज्ञान चारित्र ही 
मोक्षका मार्ग है क्योंकि यह रत्नत्रय भाव आत्माके आश्रित है; इस फारणश 
स्वद्रव्यरूप है। आत्माके मोक्षका मार्ग स्वद्रव्यरूप हो सकता है परद्रव्यरूप 
नहीं दो सकता। परद्रव्यका बंधन) आश्रय, दृष्टि तो संसारकों बढ़ाने 
बाली होती है | जहां निविकहप संमाधिभाव नहीं है अर्थात्‌ भावलित् नहीं 
है, ऐसी स्थितिमें चाहे साधुलिद़् हो,. चाह गृंहस्थलिज् हो अर्थात्‌ चाहे 
नग्त अवस्था हो ओर चाहे लेंगीोटी चदर आदि की अवस्था हो, थे सच 
मोक्षमार्ग नहीं हो सकते हैँ क्‍योंकि जिनेन्द्रदेषने तो एक शुद्ध घुद्ध आत्म- 
स्वभावके आलम्वनको दी मोक्षका मांगे कहा है। वह है परसात्मतर्वके 
श्रद्धान्‌ धर और झमुभवनरूप निज फारणंसमयसारका शालम्वन् | बह 
किस रूप होता है ? चद्द परमात्मतत्त्वके श्रद्धान ज्ञान छोर अनुभषनकंप 
होता है। इसी को कहते दें सम्यस्दर्शन, सम्यग्तान छोर सम्यक्चारित्र | 
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मुक्तियत्वकी जिज्ञासा--लिनेन्द्रदेष से सम्यग्द्शन, शान) चारित्रकी 
एकताकों मोधक्षका सार्ग कहा हैं। जब ऐसी वात्त हैं कि “देद्दाश्रित हिछ्छ 
समोक्षका कारण नहीं है किन्तु आत्माधित भाव दी सोक्षका कारण है तव 
मोक्षकी प्राप्ति के लिए भव्यपुरुषोंकों कोलसा यत्ल करना चाहिए, ऐसी 
जिज्ञासा होने पर आचायदेव समाधान फरते है ह 

तम्हा दु हित्त लिंगे खागारणगार एहिं वा गहिदे । 

दंसणणाणचरित्त अप्पाणं जुज मोक्खपद्दे ।४१९॥ 

स्वरूपदृष्टिमें संकटमोचनताका स्वभाव--जब कि देहाश्रित लिड्ठ मोक्ष 
का कारण नहीं है; द्रव्यलिड मोक्षमागं नहों है; इस कारण समस्त द्रव्य 
लिझ्ञोंका त्याग करना अर्थात्‌ द्रव्यलिछुकी ममताका त्याग करना चाहिये 
व दर्शन ज्ञानचारित्रसें ही अपने आत्माकों क्षमाना चाहिए, क्‍योंकि छुट- 
कारे का सार्ग यही है। अभी ज्लौकिक चातोंमें भी देख लो | यदि आप 
किसी अकारकी चिन्तामें बेंठे हों; धन्तहानि हो गयी हो या अन्य अनिषप्ट 
आपत्ति आयी हो, चिन्तातुर वठे हों तो जिस काल इस देहके और देहके 
सम्पन्धर्म हुए परद्रव्योंकी वात भूलकर आत्माके सहजस्वभावको जब 
सिरखने लगे तो उस काहमें आपको कुछ संकरोंसे मोक्ष हो जायेगा | यह 
मोक्ष है सबेथा संकटोंसे छूट पाना । और सम्यसज्ञान होने पर जब तक 
छुद्मस्थ अब्स्था है तव तक | जब जब यह ज्ञानस्वभ्ाचका उपयोग फरता 
है तव यह संकटोंसे छूट जाता है। फिर उपयोग बदल गया; वाह्ममें लग 
गया तो फिर संकट आ गये, आयेंगे। संकटोंसे मुक्त होनेका उपाय दर्शन 
ज्ञान चारिज्र्म अपने आपको लगाना है | 


. , सैमीचीनता--दशन क्या है. ? परद्रच्यसे सिन्‍न) परभावषसे भिन्न 
एक सहज ज्ञायकस्रभावरूप अपने आपमें “यही में हूं? ऐसी प्रतीति करना. 
आर इसको ही रुचि करना यह है आत्मदर्शन। सम्यग्दर्शन वस्तुतः ज्ञान 
फी स्वच्छताको कहते हैं । ज्ञालमें मल पड़ा हुआ है तो वह है मोहका)- 
सिथ्या सावका | विपरीत आश्रय न रहे ऐसी स्थितिसें जो स्वच्छता प्रकट. 
होती है उसीका नाम सम्यक्त्व है श्रथैत्‌ परमारथका सक्‍काटा है। सम्य-- 
“दशन ज्ञानकी ऐसी स्वच्छ स्थितिकां नाम है और सस्यगज्ञान ऐसे स्वच्छ 
चत रहे. ज्ञानका। जाननका नाम है और सम्यकचारित्र ऐसी स्वच्छ बत . 
रही ज्ञान की वतेनाका नाम है। हे आत्मन्‌ ! घुनि चनावो अपले आत्म- 
दृशन) आत्मज्ञान और आत्मरसणश की । इस घुनिके। रहते-हुए जो इतने . 
ही इट्देश्यकी पूर्तिके लिए कोशिशें होंगी उनमें यह सागार लिछ और . 
अनागार लिड्ल ये अवश्य आयेंगे, पर उन लिक्ोंमें ममता न करना ! 


पर्यायवुडिका अंवेरा--भेया ! चड़ो. कठोर साधना करने पर भी : 
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११ अंग नो पूर्वका पुष्कल परिपूर्ण पुष्ट ज्ञान होनेपर भी अंतरदममें मिथ्या 
भात्र रह सकता है, ऐसी पर्यायबुद्धिकी सूक्ष्मता है कि उसको पकड़कर 
नहीं वताया जा सकता है और न उन ज्ञानी पुरुषोंकी ही पकड़में आा 
पाता है | जो ११ अंग ६ पूर्वका घिशद्‌ ज्ञान कर रहे हैं। अब कौनसा 
भाव रह गया है ? यदि इसकी परख युक्तिसे करनी हैं तो यह जानलो 
कि जो मोटा भाव अपनी समममें मिथ्यात्वविषयक आ रहा है कि 
इसका नाम है मिथ्यात्व) तो उस ही जातिका संक्षिप्त कोई भाव रहता 

जिसका नाम है मिथ्यात्व | सिथ्यात्वकी एक ही पद्धति है। फिर शाखाएँ 
अनेक फूट जाती हैं। भिथ्यात्वकी पद्धति है अपनी पर्यायमें “यह में हूं! 
ऐसी प्रतीति करना | अप इस ही परिभाषाफो आप सत्र घटाते जायें। 


पर्यायबुद्धिका सूक्ष्म भेष--जो व्यक्ति तीव्रमोही है उसमें भी यह्टी 
परिभाषा घटेगी और ११ अंग ६€ पूर्वके पाठी द्रव्यलिद्भी जो साधु दैँ। उनमें 
भी यही परिभाषा घटेगी--पर्यायमें आत्मबुद्धि करना। यहाँव्यक्त सिथ्या- 
दृष्टि देहमें ममता करता है। घन बेमबकों सकोचते हैं, समेटते हैं. उसमें 
प्राण, चुद्धि चनाया है और यद्द आगमपाठी, अपनी अन्तरभावनाके अनु- 
सार सच्चाईके साथ साधुत्रत पालने वाला) रेप मल गुणोंमें कोई दोष 
झोर अतिचार नहीं हो पाते; ऐसे बड़े विशुद्ध चारित्रसे वाह्य चारित्रसे 
अपना जो साधन वनाए हुए हैं. ऐसे द्रग्यलिद्ठी मिथ्यादृष्टिमें भी पर्यायमें - 
आपा माननेकी वात वड़ी हुई हैं। यद्यपि बहाँ इतनी मोटी चात नहीं 
नजर भावी कि देहको वह कहता दो कि यह में हूं। चढिकि शब्रुके ह्वारा 
कोल्हूमें भी पेल दिया आय तो उस समय भी वह साधु यह भाव नहीं 
लाता कि यह मेरा दुश्मन है। उसके प्रति यह अनिष्टपनेका ख्याल नहीं 
करना है । इतना तक उस साधु पुरुषकां विशुद्ध अभिप्राय रहता है। इतने 
पर भी कैसी पर्यायवुद्धि सृक्ष्मतासे पड़ी हुई है कि उनके गुशस्थान 
मिथ्यात्व दी रहता है। कोल्हूमें पिलना हुआ यदि यद्द अतीति रखे है कि 
मैं साधु हूं, मुनि हूं, सुनिफो रागद्वेष न फ़रना चाहिए। मुनिको तो मित्र 
ओऔर शञ्नु सव एक समात हैं-- ऐसा परिणाम, ऐसी श्रतीति ध्न्तग्में साधु 
की हुई है और विदानन्दस्वरूप मिजतक्त्वका भान भी नहों है तो वही तो 
मिथ्यात्व है क्योंकि जो बतेमान परिणमन है। साधु अवस्था है उस साध्‌ 
पर्यायमें आपापनेकी घुद्धि हो गयी है कि मैं साध हूं 


द्रव्यलिद्धीकी पर्यायबुद्धत--जैसे कोई कहता हैं कि में सृहस्थ हूं; 

. अमुक सुन्‍्ताका चाप हूँ, भ्रमुकका रिश्तेदार हूं; अम्युक गाँवका बासी हूँ; 
अमुक अधिकारी हूं ऐसे दी उस द्रव्यल्ज्ञी साधुने भी गैस समझा है 
अपने वारेमें कि में साधु हूं। उसे यह खचर नहीं है कि में साधु नहीं हूं; 
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मैं गृहस्थ भी नहीं हूं, और तो चात जाने दी) में मनुष्य तक भी -नहों हूँ; 
तो साध तो कहलायेगा कौन ! मैं एक ज्लायकस्थभावी चिदानन्द्स्वरूप 
झात्मतत्त्व हूं । यह प्रतीति नहीं झा पाती और चाह्म न्र॒त तप आचरणकी 
बढ़ी संभाल भी की जाती है, पर द्रव्यलिक्षमें उसे ममता है, इस कारण 
उसके सोक्षसार्ग नहीं वत्त पाता । जब कि सम्यग्ज्ञान3 सम्यन्द्शत्त, सम्यकू 
चारित्र ही मोक्षका मार्ग है; ऐसा जिनेन्द्रदेव निरूपण करते हैं. । 


आत्महिता्थीका कर्तव्य- भेया ! तच क्‍या करना ? हे भव्य पुरुषो ! 
निर्बिकार स्वसम्पेदनरूप भावलिक्ुसे रंहित जो ये वेहिरज्ढ द्रव्यलि8ड्ठ दें 
गरृहसुथोंके द्वारा धारण किए गए अथवा साधुवोंके द्वारा घारण किए गए 
इन लिझ्ञॉंको छोड़कर थाने इन पर्यायोंमें सममताको न करके अपने आत्मा 
को मोक्षके मार्गमें लगावो | बह सोक्षका सागे क्‍या है? असीम ज्ञान 
दर्शन, भानन्द, शक्तिस्वंरूप शुद्ध आत्मतत्त्वके यथार्थ श्रद्धान ज्ञान और 
आचरण रूप अभेद रस्नत्रयमें) मोक्षके मार्गमे इस अपने आत्माको युक्त 
करना। देखो जिस संगसें हो जिस. समाग्गमर्मे हो) वे परिकर आपको 
दितरूप नहीं हैं; आपको शरणमभूत्त नहीं हैं । आप स्वयं एक सत्‌ हैं, कुछ 
समयसे इस पर्यायमें रद्द रहे हैं । कुछ द्वी समय वाद इस पर्यायकों चयग 
देंगे, आगे की यात्रामें बढ़ जायेंगे। फिर यहाँ का क्या रद्दा ? यहाँ का 
यह सब कुछ यहाँ भी कुछ नहीं है। पहिल्ले तो क्‍या था' और आगे क्या 
होगाः? इस इन्द्र जाल से समताकों हटा लेनेमें दी कुशलता है । इस आत्मा 
की कुशलता निर्मोद द्वोनेमें है। सोह,करके/ राग करके कुछ यदाँके परिप्रद्दो 
में कुछ व्यवस्था या वृद्धि करके झपनेकों चतुर मानना, यद्द एक चंड़ा घोखा 
हैः अकुशल्ञताकी वात्त है। गृहस्थको यह भी करनां पड़ता है; पर उसका 
परमाथे कतेव्य तो रत्नत्रयको उपासना ही है) 


साधुका श्रान्तरिक जागरण--सेया ! आगममे बताया गया है कि 
साधुवोंको नींद अन्तमु हूते तक आती हैं क्योंकि निद्रा एक प्रमाद है ओर 
प्रमत्त अवस्था साधु के अन्तमु हृतेसे ज्यादा, नहीं चलती । श्रन्तर-अन्त- 
मु ह॒तेमें प्रमतत अवस्था ओर अप्रमत्त अबस्था चदल्नती रहती है। यदि 
अन्तमु ह्॒त॑से अधिक निद्रामें मग्न हो गया तो उस साधुके गुणस्थान भंग 
दो जाते हं। उसके बाद या तो उसे अप्रमत्त ग्रुणस्थानमें पहुंचना चाहिए 
या फिर नीचेके गुणस्थानमें गिरना चाहिए। प्रमत्त गुणस्थानमें अन्त- 
मु हुतेसे अंधिक.नहीं रहता । तो जहां इस सॉघृका इतनी सावधानीका 
परिणाम है; अन्तमु हूते बाद फिर अप्रमत्त अवस्घामें पहुंचता है। शुद्धो- 
पयोगका प्रेक्टिकल रूपसे पदवीके अनुसार अन्तमु ह॒ते में स्पर्श किया 
करता हैं। उस साधू की भद्ठिपा को कौन कह सकता है वह ही तो परमेष्टी 
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में शुमार किया गया है। अपने आत्मतत्त्वका श्रद्धान्‌ ज्ञान, आचरणरूप 
अभेद्रत्नत्रयमें पहुंचनेकी स्थिति साधुके क्षण-क्षणमें हुआ करती है। 


साधुके दीघ॑निद्रा न भ्ानेका कारणा- साध महाराजको लम्बी प्नींद 
क्यों नहीं आती ? बसे तो प्रमत्त गुणस्थानका जो काल अन्‍्तमुहर्त है 
वह तो सेवे-ण्डोंका ही है। सानलो लौकिफ व्यवद्ारकी दृष्टिसे बहुत 
अधिक सोते भी तो लोकव्यवह्ारका अन्तमु हूत सान लो । पौन घंटे तक 
सो लिया; इसके वाद तो नींद रह नहीं सकती | तो कम क्‍यों सोते हैं, . 
इसका फारण है कि उनको एफ तो भय लगा है और एक भानन्द मिला 
है। इन दो कारणसे ज्ञानी संतोंको, साधुजनोंको निद्रा अधिक देर तक 
नहीं आती। * 

साधुके दीघंनिद्रा न झानेका प्रथम कारण--जैसे यहाँ पर किसी ग्ृहस्थ 
को भय लग ज़ाय | डाकूका या किसी पशुक्का तो उसे नींद नहीं ध्गतती । 
तो साधुको एक मद्दान्‌ भयं लगा है कि विषयकपाय न आ जायें। के बंध 
' न हो, जन्ममरणका दुःख लगा है उसका उसे ख्याल है, उसे वह आपत्ति 
मानता है तो संसांरमे रुलनेका उसे भय लगा है | अपने स्वरूपसे चिग- 
फर वाह्मय पदार्थो्में जहाँ ही इस्ने रागद्वेष किया वहां ही मद्दान्‌ संकट हो 
जाते हैं, ऐसा उसे पूरा ध्यान है । इस परमार्थ संकटंसे उसे भय लगा है । 
निर्भय तो थे मोद्दी चने हुए हैँ. जिन्हें रंच भय नहीं है और कोई फोई कहद्द 
भी देता है कि फल नरफ जाना है सो आज चल्ने जायें, क्या परवाह है ? - 
अरे जो निर्भय है बह ही तो पेर पसारकर अच्छी तरह सोवेगा। साधु- 
जनों को तो बड़ा भय है संसारके विषय फपायोंका, कर्मबंधोंका। इस 
कारणसे साधुको लम्बी नींद नहीं भाती है | ह 

साधुको दी्घंनिद्रा न झानेका द्वितीय कारण-साधुको दीर्घनिद्रा न 
आनेका दूसरा कारण है झानन्दका। उनको स्वाघीन आत्मानुभवका ऐसा 
अनुपम आनन्द मिला है कि उस झानन्दकी ध्‌ निर्मे वे जर्दी-जल्दी जागते 
रहते हैं । जेसे वढ़ी तेज खुशी हो तो आपको नींद नहीं भाती है; शरीर 
थक्ल जाता है। बहुत समय हो जाता है। पलक भपकती है। फिर जक्दी 
नींद खुल जाती हैं क्योंकि किसी वात्की बड़ी तेज रुशी है। तो साधु- 
जनोंफे भात्मीय आनन्दकी प्राप्तिको इतनी चड़ी प्रसन्‍नता हैं कि ध्स 
प्रसन्‍नतासे बह क्षण भर भी झोकल नहीं हो सकता।. ऐसे बढ़े सावधान 
साधुसंत निविकत्प सम्राधिके रुचिया भावलिद्वमें प्रवृत्त होते है । 

परभावफा परिहार झौर स्वभावका भाषय--आचाय देव यहाँ यह उप- 
देश कर रहे दे छि तू देहसें, देहके आश्रित लिक्में, देहफे क्रियाकास्डोसें 
मसता सत फरो। आखिर घही करना पढ़ेगा। यथपि साधु भोजनकों 
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जायेगा; चलना पड़ेगा; फिर भी इतनी ज्ञानराधना तो धोती ही है कि 
प्रवुत्ति तो उसकी भी कद्गाचित्‌ वही होगी किन्तु प्रश्ृत्ति करते हुए भी उससें 
ममता न करेगा । तो द्रव्यल्ड्रि द्वी मोक्षमार्ग है; ऐसी दृष्टि मत दो। 
जैसे ग्रृहस्थोंको उपदेश है कि घरका काम करते हुए भी उस काममें ममता 
न करो, इसी तरह साधुवोंको उपदेश है कि तुम त्रत, तप समितिका पालन 
करके भी ब्रत, तप समितिका पालन करके भी त्रत तप सभितिके आचरण 
में ममता न करो और अपने सहज शुद्ध ज्ञायकरबरूपकी प्रतीति और 
उसकी ही ज्ञप्त और उसकी ही अनुभूतिमें रहो | इस प्रकार इस प्रसंगमें 
आत्माका दर्शन ज्ञान चारिन्रादिक आत्माकों ही फह्दा गया है और वही 
मोक्षमार्ग है । 

परद्रव्यरूपताके मोक्षमारगगत्वका निषेघ--हे भुमुक्षु जीवो ! सोक्षमार्ग 
तुम्द्ारा यह स्वयं आत्मा ही है । तुम इस मौक्षमागकी सेथा करो । इसको 
छोड़कर अन्य भाव, झन्य द्रव्य, अन्य प्रमंग ये मोक्ष के मार्ग नहीं हैं । इनकी 
उपासनासें मत रहो। ऐसा यहां आचायेदेव आत्मामें ही झात्मस्वरूपसे 
परिणमने वाल्ते आत्माके एकत्वकी अनुभूतिमें पहुंचाने के लिए कितना 
निर्भय होफर स्पष्ट वात कह् रहे हैं। उस ही किड्डके सम्वन्धमें कितना 
निर्भय होकर बोलते हैं. कि यह चिह क्रियः काण्ड ये सव आचरण ये 
मोक्षमार्ग नहों हैं। .इनसे ममत्व हटाकर अन्तरमें अपने उपयोगको ले 
जाकर शुद्ध ज्ञायकरबरूपका अनुभव करो । इस आत्माके स्वभाषके एकत्व 
में परिणम जाना यह ही वस्तुतः मोक्षका सार्ग है | संकटोंसे छूटनेका उपाय 
परद्रव्यरूप न होगा किन्तु 'वह स्वद्धच्यरूप ही दोगा। परकी संभाल करके 
भंगढ़ा न मिटेगा। खुदकी संभालमें द्वी कगड़ा मिटेगा। अब इस दी 


हक 


उपदेशको और विशेषरूपसे कहा जायेगा । 


' सोक्खपहे अप्पाणं हवेहि 'त॑ चेब साहि त॑ चेव। 

तत्थेव विहर णिच्च॑ मां विहरसु अण्णदव्वेसु ॥४१२॥ 

आचार्यदेवका मूल उपदेश--हे भव्य पुरुषों ! आत्माका तत्त्वदर्शनः 
ज्ञान, चारित्ररूप रत्नत्नय दी आत्मा है। इस कारण सोक्षमार्गके प्रयोजन 
के लिए एक इस मोक्षमार्गस्‍्वरूप आत्माकी ही सदा सेवा फरनी चाहिए । 
यह आत्सा अनादिकालसे रागह्ेषादिक परद्वव्योंमें, परभादोंमें अपनी ही 
अज्ञाके दोषसे ठहराते हुआ चलता आ रहा है, फिर भी संकटोंसे दूर होसा है 
तो अपनी ही अन्ञाके गुणसे उन रागद्ेपादिक भाबोंसे अपनेको हटाकर 


दरशेन ज्ञान चारित्र स्ररूपमें अपने इस आत्माको अतिनिश्चलरूपसे 
अवश्तथित करो । 


मुक्तिके उपायमें एकमात्र विशंय-- यह जीव संसारमें रुलता है तो 
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अपनी प्रज्ञाके दोपसे ओर संसारके समस्त संकटोंसे छूटता है तो अपने 
ही प्रक्ञाके गुणोंसे | सो ग्रज्ञावे दौष्से झच तक रुलता आय । अच पैत्षामें 
ऐसा गुण प्रकट करें, ऐसा उत्कर्प हो कि इन सर्वोविषय वाधावोसे निशृत्त 
होकर अपने आपमसें अपनेको लगा सके | यह केयल अन्तरमें भावात्मक 
प्रज्ञाकी वात है। इसमें किसी परद्रव्यकी अपेक्षा न चाहि०। मेरे पास 
इतना धन हो तो में इस घर्मको कर सकूँ, ऐसी धर्म करनेमें धनकी अपेक्षा 
नहीं है, मेरे कुटुम्च परिजनके लिए इतना हो तो धर्म कर सकू, ऐसी 
आत्माको कुट्ठगच परिवारक्ी अपेक्षा नहीं है। घ॒र्म तो इस ज्ञानस्वभाषके 
दशनके आश्रयसे अपने आपमें ज्ञानात्मक होता है। इस कारण एक ही 
निर्णय रखो, अपने इस आत्मतत्त्वको अपने आपमें अति निश्चलरूपसे 
ठद्दरावो और समस्त अन्य चिन्तावोंका निरोध करके एक उपयोगमय 
इस धात्मामें दी एकाग्रचित्त होकर इस दर्शन ज्ञान चारित्र स्परूप आत्मा 
फो दी ध्यावो | 


परमार्थ शरण--हे भव्य ! तेरे आनन्दर्क लिए, तेरे कल्याणके लिए 
तुके संकटोंसे वचनेके लिए मात्र एक तेरे सहज अंनस्तत््वका आतलम्वन 
शरण है । इस शरणको छोड़कर जगतमें कहीं भी भटक फर देखलो॥ 
खोजलो, परमाणु मात्र भी अन्य पदार्थ छुछ भी शरण नहीं हो सकते । 
केसे शरण हों ? प्रत्येक पदार्थ अपने सुवरूप रूप रहते हैं। इस कारण 
तेरा इस लोकमें अन्य कोई आत्मा शरण नहीं है। देखो इस छानामृतका 
पान करते रहोगे तो तुमे कोई संकट न होगा | और इस ज्ञानामृतकों छोड़ 
कर अज्ञान कल्पना विपका पान फरोगे तो खुद ही वरचाद हो झोगे; संसार 
में रुलोगे । जो चन सकता हो सो फरो और जो न चन सकता हो तो करने 
की प्रतीति तो हृद रखो कि मेरा श्ांत्मा ही मेरेको शरण है; इस आत्माकी 
सहजबृीत्तिझूपसे हमें परिणति करना है। ये सर्य परिजन मित्रजन उतने 
ही जुदे हैं जितने जुदे संसारके अन्य समस्त जीच हैं। न अन्य जीवोसे 
मुमे कुछ मिलेगा ओर न इन परिजनोंसे मुझे कुछ मिल्लेगा। वहिफ अन्य 
जनोंसे विगाड़ तो न होगा। परिजनोंके रागसे एक विगाड़ ही हाथ रह 
जायेगा; लाभ कुछ न हो गा । 

.».. ज्ञानसंचेतनका उद्यमन--भेया ! अन्य सर्वविन्ताबोंकों छोड़ो कौर 
समस्त चिंतावोंका मिरोघ करके) अपने आत्मामें एफराप्र होकर एक दर्शन 
ज्ञान चारित्रात्मक आत्माको ही ध्यावो और चेतो तो इस रत्नत्रय स्वरूप 
आत्माको ही ।एक इस ज्ञानचितनाके अतिरिक्त अन्य सब चेतता दो भागों 
में विभक्त है-कर्म चेतना और फकर्मफल चेतना। इसका बर्गन बहुत 
पिस्तारपूर्वक किया गया है। अज्लानफों छोड़ फर अन्य आधपोंरे अन्य 
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पदार्थो्मे में इसेकर ता हूँ। “इस प्रंकारंकी भावश्ताका नाम कर चेतना: । 
ज्ञानके अतिरिक्त्अन्य भावोंमें , अन्य :द्च्योमें में इसे मोगता हूं. प्सी 
चेतनाका नाम फर्मफलचेत्तना है। इन दोनों चेतनावॉफा संन्यास करके 
-शुद्धज्षान चेतनामय होकर: इस 'रत्नत्रयस्वरूप आत्माकी ही चेतो | 


: कर्तव्यक्षी जीवनमें करणीयता--जव कभी परिजनोंकी भोरसे, मित्र 

जनोंसे घोखा होता है तो-हैरानःहोकर उनसे श्रत्लग द्वोकर रूसे से चेठ 
जाते हैं। यदि ज्ञामवलसे पहिले ही समस्त पदार्थोको भिन्‍न अद्दित असार 
जानकर उत्तकी उपेक्षा:करके.अ्रपनेमें विश्राम कर लें तो 'इसका कुछ सुफल 
मी है। जसे लोग मरते समय 'सब कुछ छोड जाते हैं, उन्हें. छोड़ना दी 
'पड़ता है । यदि लीवनंमें कुछ संन्यास करें तो इसे कुछ सुफल भी भित्े 
अथवा जेसे मरते समय इजारों लाखोंका दान किया जाता-है, यदि जीवज्न 
में ही थोड़ा ही थोड़ा कुछ दान फरनेकी 'प्ररंति चनाए तो उसे कुछ 
विशिष्ट सुफल भी मिलता है। सरते समय तो यह सब कुछ नजर आा 
रहा है कि छूट तो-रहा दी है, इस द्रव्यको ऐसी जगद्द लगा दें जिससे 
हमारा नाम चंले | जान रहे दे कि-छुट तो रदा-ही है। जरा कुछ भले भी 
चन जायें लोगोंके । यह.-तो रिपट परेकी हर “गंगा जेसा हुआ। विवेक 
पू्षक प्रश्ञाके- गुणोंसे अपने जीवनमें वे सब वातें की जाती रहें जो धम्म 
बुद्धिवात्े पुरुष-मरते समय सोधते हैं..तो. उन्हें. कुछ मार्ग भी मिलत्ता ऐै। 


“चिद्व्रह्मविहारका संदेश--अज्ञानी जीव कहा-कंहां मटक रहीं हैं, 
किन-कित-क्षेत्रोंमे बिहारफर, सरकर; 'जीकर किन-कितत “समर्योर्मे इसने 
अपना रंग बदला, 7किन-किन प्मावोंसें .यह विहार फरता रहा,-रुलता रहा, 
घूमता रहा |अरे-उनत्त सवःघटनावोंकी :त्यागकर उनत्तकी भर दृष्टि न'कर 
इसको दशनज्ञानचा रित्रस्यरूप :झात्मतत्त्वमें पिद्दार करा। 'देख, द्वव्यके 
स्वभाववशसे-यह दशनश्चानचारित्रमय गुण वढ्ते रहते हैं। इस श्ात्मा 
का नाम अह-हे।-अर्थात्‌:जिसके गुणोंके बढ़नेका र्वंभाव:हो उसे ब्रह्म -कंदवते 
हैं । जसे-कोई किवाड़ ऐसे-दोते है ना कि लगे-ही रहते हैं, खोलनेके-लिए 
अ्रम-करना पड़ता है। उसमें ऐसाही एक सिप्रद्ध चाज्ञा पेंच लगा होता है 
कि वह अपने आप ज्गनेके लिए ही तेयार बन्ता रहता है | .यो ही आत्मा 
का यह अहागुण चतन्यस्वभाव अपने उत्कृष्ट बिकाससे सढ़नेका.ही स्वभाव 
रखता है । थे विषय कषाय, ये कर्मोंके उदय निभित्तरूपसे, साक्षात्तरूपसे 
आक्रमण किए हुए हैं, दवाये हुए हैँ । इस कारण थे दचे पढ़े हैं। जरासा 
आक्रामक इृटे तो; इसके बढ़ने का द्वी स्वभाव है. और यह वढ़ता ही है। 
इसी कारण ,इस चैतन्यकों चितृन्नह्म कहते हैं । न्‍ 


. ,परद्रव्योंमें विहारका नियेध -+आत्पद्रव्यक्रे- स्व॒प्ावके - बशपे आत्माके 
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गुणोंका प्रेतिक्षण बढ़ते रहनेकी शीलता है। अतः आत्महितार्थी दर्शन ज्ञान 
चारित्रात्मक परिंणामी होकर दर्शन ज्ञान चारित्रमें ही बिहार फरंता है । 
है भव्य पुरुषो, बहुत जगढ भटंके) बहुत जगद्द रुले, अनेक विभांवोंमें 
अनेक क्षेत्रोमें। अनेक प्रसंगोंमें अपनेफी भर्टकाया हैं। अ्रव उन सच घटनावों 
को त्यांगकर एक निज ज्ञायकस्वरूपमें ही विहार कगो। अर्थात ऋूपने 
उपयोगको इस झ्ञायकप्वरूपके दशेनमें ही लगाओ । देखो अब किसी भी 
परद्रव्यमें तू जरा भी मत विहार फर | मनाक भी विहार मत कर । हिन्दी 
में बोलते हैं ना, तनक -मनक । वह मनक शब्द अंत्यन्त रंच बातको बताने 
वाला है । 'तू परद्रव्योमें मनाक्‌ भी विद्ांर मत कर | किन-किन परद्रव्यों 
में ? ये चांहर पड़े हुए खम्भा,, चौकी, मंकान इनमें विड्वारफे मना-करंने 
की, वात नहीं कही जा रंही है, वे तो. भत्यन्त प्रथक्‌ ही हैं, किन्तु स्वक्षेत्र 
रूपसे उपाधि वन बेन फेर चारों ओरसे सर्व आत्मप्रवेशोर्मे दौड़कर जो 
परद्रव्य था रहे.-हैं भ्र्थात्‌ जो ज्ञेयाकारं वन रहे हैं उत्त परद्रव्योंमे अपने 
आपमें मोजूद हुए पंरद्रव्थोमें तू बिहार मत कर । 


झात्मी हारा बाहच पंदोर्थमें' विहरको अंशक्यता-- इन चाह्य पर्दा्था्में 
तो फोई जीब विद्रि कर ही नंहीं सकता । अपना आत्मा किंसी पर द्वंठ्य॑ के 
स्व॑रूपमें प्रवेश कर जाय, विहार फरने लंगे ऐसा हो ही. नहीं सकता, किन्तु 
जेयांकार रूपसे संबभोरसे दौड़ रंहे इन परद्रव्यॉमें तु विहार मंत कर । 
इंस आत्मांके उपयोगमें जो ये सं पदार्थ भा जाते हैं. फोई बंता सकता 
हैं कि इस ज्ञोनंम सामने से आता है कि पीछेसे आंता है कि 'ऊपरंसे 
अंता' है कि घीचे से आता है। कसरेंके फोटोमें कुछ ऐसा मालूम -होता 
है.कि फोटो तो इंस द्वारंसे आया। ज्ञानंसें यह छ्ेयाकांर उस फोटोके 
मानिन्द दै। वह किस झोरसे आया फरतं है ? भंत्रे ही हम आँखोंसे देखंते 
हैं ओर इन पदार्थोंका ज्ञान करते हैं किन्तु ये पदाथ-ये जय भाँखके द्वारसे 
नहीं धंसंते हैं: किन्तु ये समस्त ज्ञेय सबे ओरसे प्रवेश करते हैं। तो चारों 
झोर से धावा बोलने वाले इन समसस्‍्त- परद्रव्योंसें -तू :रंच भी विहार सतत 
कर अवश-द्दोकर बड़ी दी जल्दी दौड़कर फोई., घुस जाय तो उसे घाया 
बोलना कहते है । 


विभावोंमें विहारका निषेघ--द्र तगतिसे दोड़कर आनेमें संस्कृनमें 
घाव धांतुका अथोग द्वोता है; सर्वेतः एवं प्रधांवत्सु । आत्मासें सध भोरसे 
धाषा वोलने वाले परद्रव्यविषयंक ज्ञयाकारोंसें तू विहार न कर; दिन्‍्तु इन 
ज्षयाकारोंका आश्रयभूत जो एक स्वच्छ ज्ञानस्वभाव है तू ऊपरके जलसे 
हटकर, इस भीतरके गंभीर जलंमें डुवकी ज्गाकर भीतरमें अपने स्वच्छ 
ज्ञानस्वभाषके रसमें मग्न हो। यहां चादर चिद्वार मत्त करो, चाहरसे मत 


श्श्र्‌ समयसार प्रवचन पंद्रहर्वां भाग 


लव शरीरसे वाहरकी वात नहीं कही जा रही है किन्तु अपने ही झान- 
सिन्धुमें ऊपरसे तेरने वाले ज्याकरोंको चाइर वत्ताया जा रहा है ७र 
उत्त बादर तैरते वाले छ्ेयाकारोंके ग्वरूपसे विधिक्त, इसके आधारभूत, 
निस पर ये तरंगें उठी हें ऐसा भीतरमें पढ़ा हुआ निष्तरंग जो स्वच्छ 
ज्ञामस्वभाव है उस ज्ञानस्थभावमें विद्वार कर | उसका उपाय क्या है कि 
उसको श्ञानरूपसे दी अचलितपनेके ढंगसे अवल्लम्बित करो | 


श्रात्महितके श्र्य सकलसंत्यास--जेसा देखे गा तेसा ही पावेगा | अपने 
आपके सदजस्वभावका अवलम्बत हृदतासे करके अब तू झेय उपाधिक 
रूपसे ज्ञेयरूपसे चारों ओरसे घायकर आये हुए इन परद्रव्यो्मे तू रंच 
भी विहार मत, कर | एक दशेनश्ञानचारित्रात्मक ही मोक्षका पथ हैं। 
भला बतावो जो ज्ञानमें आया दो परद्रव्यविषयक विकल्प तरंग, उनमें 
जब विहार करलेका मना किया जा रहा है वहाँ तत, सन) बचनकी चेष्टा 
रूप जो असहज प्रवृत्तियां हैं, वाह्य श्रत दो वाह्म तप हो, वाह्म संयम, दो 
उत्तमें विहार करनेका, रमनेका तो विवेको इच्छा नहीं करेगा | इस भव्य 
पुरुषने सर्वोत्कृष्ट अनुपम भाननन्‍्दृका लाभ लिया है; किसी कीमत पर यहद्द 
इसको छोड़ना ही नहीं चाहता । दज्ारों लाखों मनुष्य चरणोंमें गिर रहे 
हैं, पूजा कर रहे हूँ, स्तुति-गान गा रहे हैं, भक्ति कर रहे हैँ, लेकिन यद्द 
भव्य ज्ञानी संत सर्वोत्तिष्ट सार भूत इस चिदानन्दमय स्वरूपकी दृष्टिका 
परित्याग नहीं करना चाहता और लोगोंकी प्रशंसामें हाँ में हाँ मिज्ञाकर 
अपनेको मस्त नहीं वनाना चाहता । उन सवसे यद्द विधिक्त ही रहता है | 
पाया है कोई ऐसा अमृल्य निघान जिसके कारण यद्द जीव अपनेमें प्रसाद 
पाये है । किसी घटनामें यह आकुक्ष व्याकुज्न नहीं होता। हो गया ऐसा 
ठोक है | बद्द उस ही पद्मार्थमें हो गया । - 


परपरिशतिसे श्रात्महानिका भ्रभाव--मेया ! ये बाह्य पदार्थ छिद जावो 
पर क्या यह त्रिज आत्मतत्त्व उनके छिदनेसे छिद जाता है ? नहों। ये 
बाह्य पदाथ छिंद जायें, मिद जायें, डुकड़े-टुकड़े हो जायें तो क्‍या यह 
आत्मतत्त्व भी खण्ड-खण्ड हो जाता है ? कोई इन चाह्य परिग्रहोंको कहीं 
भी ले जावो, क्‍या उनके कहीं खोये जानेसे यद्त आत्सा सी खोया जाता है? 
आर खोये जाते तो परपदार्थ भी नहीं हैं; आपके पास कोई पंदार्थ न रद्दा 
तो उसे आप कहते हैं कि यह पदाथे खो गया । अरे कहाँ खो गया ? क्‍या 
उसकी सत्ता भिट गयी ? क्या उसका कोई जाननद्वार रहीं रद्दा ? अरे बह - 
दो जहाँ होगा चद्दीं परिपूर्ण है। कहाँ खोया ! ये चाह्य पदार्थ-कहीं चले - 
जाबो, कोई ले जावो, तिस पर भी कोई परिभ्रह मेरा कुछ नहीं है । हैं तो 
परिपूण अनादि अनन्त चिद्रानन्दस्वरूप यह ज्यों का त्यों हूँ। ऐसे ऋपने 
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ज्ञानानन्द दर्शन, ज्ञान चारित्रात्मक आत्मतष्तव में ही उपयोग करो | 


भात्मवर्तता--शुद्ध ज्ञान ठशेन स्वभाव वाले अर्थात रागद्वेप्पदिककी 
जहां तरंग नहीं है ऐसा जानन ओर देखनका ही जिसका स्वभाव है ऐसे 
जशानदशनस्थभावी निज आत्मतत्त्वको सहज स्वभावके रूपमें अपनाना। 
उसफा ही ज्ञान करना तथा उसमें ही रमण करना यह ही अभेदरत्नन्नय 
स्वरूप आत्मवृत्ति सोक्षका मार्ग है। उस ही मौक्षपथका अनुभव करो 
निर्विकल्प स्वरूपमें ठहर करके अपने इस रत्नन्नयस्वरूप आत्मतत्त्वफी 
"भावना फरौ, उस ही में अपनी वंतंना वनावों | देखो अन्य विकद्पॉम चाहे 
शुभ हो अथवा अशुभ हो, धाहे वे देखे सुने अनुभवे हों। भोगोंकी इच्छा 
रूप निदान बंध हो, अन्य किसी भी प्रैकारके रागादिक भाष हों उनमें मत 
जावो शर्थात्‌ उनमें परिणति मत करो | ऐसी हिस्‍्मत तो बनाओ कि जो 
परिणमन इस समय हो रहा हे वह भी मेरा स्वरूप नहीं हैं । 


झात्मतत्त्यवकी परिपृर्शंता--देखो- वह प्रभु पूर्ण है; यह में श्ात्मतत्त्व 
भी पूर्ण हूं ओर इस मुझ पर्णसे प्रति समय पुर्ण ही पूर्ण व्यक्त होता है । 
मेरी जो कुछ भी परिणति है बह अधूरी नहीं होती है। प्रतिस्मय जो 
परिणमन है बह पूरा ही परिणमन है । झ्राधा फाम कुछ नहीं कहलाता है । 
जसे एक द्रव्य भाधा नहीं होता, एक प्रदेश भी झाधा नहीं होता। एक 
समय भी आधा नहीं होता; इसही प्रकार फोई भी एफ परिणमन आधा 
नहीं होता । जो द्वोता है वह पूरा ही होता है। इस मुम पूर्णसे पूर्ण ही 
प्रकट होता है | नया पर्णो प्रकट होते ही पुराना पूर्णका पुर्ण ही पूर्शरूपसे 
विलीन हो जाता है और देखो इस मुझ आात्मतत्त्वसे ये पूर्ण-पुर्ण सच 
निकल भागते है। तिप्त पर भी में सदा पूर्णाका पूर्ण द्वी रहता हूं। ऐसे 
परिपूर्ण चिदानन्दरवरूप आत्मतत्त्वमें ही तू बिहार कराये चारो ओर से 
दौद़ऋर इस ज्ञानमें जो ज्ञयाकार वन जाते हैं उन श्लेयाकारोंमें बिहार 
मत फर। देख तू शानस्थभाषमात्र हैं; तू शेयाकार नहीं है| होता है तुममें 
यह चित्रश) पर तेरा स्वरूप नहीं ह। इस ज्ञानमें शेयाकार ध्पाया। आश्रय 
हुआ इस ज्ञानमें जेयाकार न आने दो किन्तु ज्ञानाकार ही रहने दो। 
आया है तेयाफार तो कड़ने दो, धर तू छान संचेतन रूपसे ही रह जा। 
यह आध्यात्मिक तत्त्वफी व्यबस्था है। तू फिन्हीं भी परद्रव्योमें विद्दार 
मत कर। 

प्रात्मसेवा्ें हो प्रात्मानुभवन--विशुद्ध ज्ञानदशेनस्वभायी आत्मत्तत्त्व 
का भद्धान क्षान भर आचरण होना ही मोक्षका मार्ग है, यह बात पूर्णतया 
नियत है | मुक्तिका उपाय अन्य छुछ नहीं है ! जो पुरुष इस ही मोक्षमायेनें 
स्थिति करता है उसका ही सर्देव ध्यान करता है उसको ही चेतठता है छार 


५्श्छ समयसार प्रवचन पंद्रदर्यां थाग 


इस ही भाध्मविलासमें विहार करता है) ऐसे परम ऋनुरागके साथ किसी 
भी द्रब्यांतरको; किसी भी भावांचरको. न छूता हुआ अपनेसे रमाता ६ चह 
नियमसे अपने शआत्माका जो निज सहज स्वरूप है उसका अन्ुमबन कर 
लेता है | । 

ब्रह्यकी विकासपरता--जेंसे एक कथानक कहा था ना फि मुन्ति आर 
धोवी दोनों लड़ पढ़े और धोची-का तदमद भी खुल गया था उस समय ; 
मुनि कहता है कि अरे कोई देवता नहीं है क्या, कोई देवता जानता-नहं 
है कया कि यहाँ मुनि पर उपद्रव हो रहा है ? तो देवतावोका उत्तर आया 
कि दम तो पहिल्लेसे तेयार खड़े दें. सद्रायवाके लिए? पर “दम नहीं समझ 
पा रहे हैं कि इसमें मुनि कोन है और धोची-कोन है ? इसी प्रकार अपने 
आपमें चसा हुआ यह समयसार मानो कह्द गहा है कि हम त्तो आनन्दको 
लिए ही तैयार खड़े दूं, तुमको आनन्द देने -वाले द्वम द्वी दें, पर तू उह्टा 
चल रहा है सो तू इस झानन्दको प्राप्त नहीं कर पा रहा है। यदि तू मेरी 
ओर अपना मुख कर ले तव फिर ठुमके आनन्द देनेके लिए मेरा वश 
चल्नेगा | तू मेरी ओर मुख नहीं करता सो मेरा घश भी तुमे आनन्द देने 
के लिंए नहीं चल पाता | देख तू मेरी,भोर मुख कर, तव तो तेरा विज्ञास 
ओर बिकास होगा ही | तू सदाके लिए झानन्द्मर्न होगा । 


समताके भ्रभिशञाप--सैया ! कुछ समयको चचो चलती है, पर दाक 
के तीन पात हो जाते हैं। कोई कितना ही -प्रस्ताव करे, मगर ढाकके पेड़ 
में. एक छोटी डाज़ीमें. जब पत्त होंगे तव तीन-ही.द्वोंगे । ऐसी दी प्रकृति इन 
मोहियोंमें पड़ गयी है कि तिकड़मसें हो सदा रहेगा । जो अपने इस निज 
ओत्मततच्॒का सेवन करता हैं उसको ही मोच्तकी प्राप्ति दोती-है । अपने 
इस स्व॒यंके स्वरूप रूप. सोक्षमागंकों छोड़कर, व्यवहारमार्गमें अपने 
आत्माको स्वच्छन्द्तया छोड़कर इस द्वव्यल्ड्रिमें इस निप्नन्थ भेपमें जो - 
अपनी ममताको ढोते हैँ वे तत्त्वज्ञानसे शुन्‍्य हुए इस -जगतमें. रुलते रहते 
हैं । भ्रव तक भी वे अपने आपमें चेसे हुए समयके सारको नहीं देखते हैं 


ज्ञाननेत्ररर ममताकी फुली--सेया ! जगतके जीव वाह्य पदार्थका 
करते कुछ नर्दीं हैँ किन्तु ममता को द्वी ढोते रहते हैं। किसी वाह्य चीज 
का इसमें वोम नहीं आता है ७ ए ले ऊिसी वाह्य चातोको ढोते है किन्तु 
एक ममत्वको दी ढं।ते हैं। ऐसे पर्यायठ्थामोही >ज्ञानीजन रूसयसारकों 
कुछ भी नहीं देख सकते. दें जो कि हमारी सर्वेसिद्धिक लिए पर्याप्ठ है। 
स्वभावकी किरणोंसे जिसका वेभव सुशोमित है, नित्य <दित है, च्योत 
रूप है | इसका कोई वधक नहीं है। ऐसा. जो अपने आपमें स्वभाव है 
उस अखझड पारिणामिक्र भावकों यह तत्त्ववोधसे रद्धित पुरुष देख नहीं 


गाथा ४१३ श्श्ष 


सकता है कि इस आत्माकी कैसी सी निग्न अवस्धाहों जाय, फिर भी 
श्रात्माके स्वभाषको कोई ठेस नहीं पहुंचा सकता ऐ | यह जब भी है तव 
भी अपने रवभावमें उसही समान है जेसा कि परमात्मा। उस स्वभावके 
तत्वमर्से श्परिचित पुरुष फितना मी वाहमें क्रियाकांड और वाह ब्रत 
तप फरे किन्तु अन्न्रकी शुत्थी नहीं सलमती है। चढ़ अ्न्तरमें कारण- 
'परमात्मततक्त्वके दर्शन तो नहीं कर सकता | 


त्यागका महत्त्त--जो बाहरी वाताँका त्याग करता है उनमें ममत्व 
नहीं रखता है इसके श्रन्तर में कोई अपूर्व निधि प्रकट होती है | जेसे घरके 
५-७ वालकॉमें से जो चालक सीधा है। न ऊधम करे, ने चीज मांगे; न 
पेसा मांगे और चड़ी अच्छी प्रकार्से ग्हे, खाने पीनेकी चीज भी कोई 
दे तो उसमें राग न करे, मना करे ससको माता पिता अधिकसे अधिक 
क्या दे दूं ऐसा परिणाम रखते हैं. छोर जो लड़-लड़ फरके चीज मांगे 
उससे तो माता-पिता चौज छुपाते हैँ कि देख न ले। त्यागकी महिमा सच 
जगह है, चाहे चाज्ञक हो, चाहे कोई हो | यों ही सच कुछ धर्माचरणा 
फरके व्यवहे।रके विभावोंथों जो मना करता है; न प्रशंसा चाहिए, न 
प्रतिष्ठा चाहिए, म यश नाम चाहिए; सबकी जो मना फरता है उसके 
अन्तग्में अपुर्व निधि प्रकट होती है और चाहरी चीज मांग ले तो उसको 
प्रन्दरकी चीज नहीं मिलती है । ११ अंग € पूर्वका साधन हो जाने पर 
सिद्धि दो जाने पर जब विद्यानुवाद नामक दशम पृर्येकी साधनामें आता 
है भौर श्रनेक विद्याए सामने भाती हैँ और वे प्राथना करती हैं कि हम 
आपके सेविका हैं, शाप आज्ञा करो नाथ! जो हुक्म दोगे उसको पूर्ण 
करेंगी ! तव ये नवाव सव हपके मारे फूल्ते नहीं समाते; वस बद्दींसे पतन 
हो नाता है । 

भाया और परमार्यका परस्पर विरुद्धत्व--जो संसारके मायामय तत्त्वों 
में रुचि फरता है उसे परमा्थ कंदाँसे प्रीप्तधो ? मा और या तो विरौधी 
हैं। जो इन्द्रजाल नहीं है वह या है। ऐसा यह अपने आपके तत्त्वफा 
रुचिया इस अग्वण्ड नित्य उद्योतरूप हपने स्वमावकी प्रज्ञासे प्रागभाररूप 
इस समयसारको प्राप्त करता है और तत्त्वधिमुख पुरुष द्रव्यलिद्य्में: 
निम्नन्थ भेषमें जथवा गुहस्थभेपमें एक सममताकों होता शहतठा है। इस ही 
चानक्रो एुन्दकुन्दाचार्यरेव अगली गाथामें स्पष्ट बताते हैं । 

पाखंडीलिंगेसु व गिहिलिंगेसु वि बहुप्पयारेस । 

कुष्चंति जले ममर्ति तेहिंण णाय॑ समययार ॥४९३।॥ 

दब्यलिझूव्यामोहियोंकी मज्ञाततमयत्तारता “जो जीव पाखणडी भेषमें 
ओर बहुत प्रकारके गृहस्थके भेषमें ममताको करते £ थे समयसारको 
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नहीं जानते हैं उन्होंने समयसार जाना ही नहीं है। पाखण्डी नाम है 
साधु मद्दाराजका, पर जेसे किसी कंजूस आदमीको कुबेर जी। कुबेर की 
कद्दने क्गें तो कुबेर शब्द भी गाली चन जाता है । इसी तरह प्रोह्ीको 
पाखण्डी पाखण्डी कटद्दो तो पाखण्डी शब्द भो गाली बन जाता है। चद्दां 
पाखण्डी शब्दका ऊंचा अर्थ है, साधु परमेप्ठीको पाखण्डी फद्दते हैं। 
जो पापॉके टुकड़े ठुकड़े करदे उसे पाखण्डी कहते हैँ? और ग्रृहस्थके लियुः 
हैं नाना प्रकारके । इन चिन्होंमें, इन भेपोंमें जो ममत्य करते ह, उन्‍्धने 
समयसारको जाना नहीं | 

परमार्यकी श्रनुपलब्धिसे द्रव्यलिज्भूमें ममकारता--में श्रवण हूं, में साधु 
हूं) में श्रमणका उपासक हूं, इस प्रकार द्रव्यलिद्ध ही में ममता कर करके) 
मिथ्या अहंकार कर करके यह मुग्ध प्राणी अपनेकी वरवाद कर डालता 
है । कई जगह तो इसी वात पर मंगड़ा हो जाता है कि देखने आया, 
मुझे नमस्कार करके नहीं गया । अरे तुम नमस्का रखे. योग्य ही कहां हो जो 
तुम्हारे यह परिणाम आया कि में साधु हूं। जिसके यह बुद्धि लगी है कि 
में साधु हूं उसने अपने समयसार स्वरूपको निगाह ही नहीं लिया, फिर 
वह साधु केसे ? में श्रमण हूं इस प्रकारका मिथ्या अहंकार अध्यवसायीफो 
तत्त्वज्ञानसे दूर रखता है । में पुजनेके पद वाला हूं भर ये सव पूजनेके 
पद्‌ वाले हैं; ऐसा जहां परिणाम होता है वह तो अत्यन्त सलिन परिणाम 
है | मेरा तो इन्हें सम्मान करना वाहिए। ठीक है; पर यह भी तो बतावो 
कि जिससे सम्मान चाहते दो कुछ आपसे उसके शअ्रात्माकी भी सेवा 
वनती है या नहीं ? नहीं वनती है । ज्ञानी संतकी तो शान्तिमुद्राके दर्शनसे 
भी सिद्धि होती है । 

परमार्थदर्शन बिना मुक्तिमागंकी श्र्नाप्ति--में भुनि हूं, में श्रमण हूं। में 
ऋ्द्मचारी हूं) में कुल्लक हूं ये सव विश्वास चज्ञानके विश्वास दैं। हांये 
सव धमंमार्गमें बढ़ते हुए इस जीवको एक शुजारेका साधन दें आत्मसेवा 
के गुजारेका साधन और शरीरसेवाके गुजारेका साधन। उसमें यह 
अलंकार करना कि में त्यागी हूं) में साधु हूं। मैं क्कुक्लक हूं, यह मिथ्या 
अहंकार है और ऐसा 89: विश्वास वन्ना है कि में आत्मा तो मुनि हूं 
उसको जेन आगममें सिथ्यादृष्टि कहते हैं। उसने पर्यायबुद्धता अपनायी 
है, उसे रंच भी कभी यद्द अनुभव नहीं हुआ है कि में तो सर्बजीबोंके 
सहजस्वरूपक समान शुद्ध ज्ञायकरु्रूप हूं। इस कारण -परमात्मतत्त्वके 
अनुभव चित्रा इस जीवको मोक्षमार्ग नहीं धो सकता है! हे 


पर्यायव्यामुग्धगेही व श्रवगारोंमें समानता--त्रह जीव ,जो अपनी वर्त- 
सान-प्योयमें समता रखता है उसके सम्वन्धमें बताया है कि अपनी. 


गाथा ४१३ ; १४७ 


पिछी को भी सजाकर रखना स्तधुपनेका दोप हैं; अपने कमण्डल्को भी 
चिकना चुपड़ा चमकीला २खना और उसे वार-वार देखना ये सच साधु- 
पनेके दोप हैं। श्रपने शरीरको निरखकर यह में साधु हूं सो थोड़ी ऐसी 
छाती उठ गयी जेसे घनके लाभ बाले धनिक पुरुषकी भभिमानसे कभी 
छाती ऊँची उठ जाती है | फिर उनमें और इसमें फर्क ी क्‍या रद्दा ? इस 
द्रव्यल्गीका कहीं बीतराग परिणास नहीं हो गया है। जो कोई पृजा स्ठृति 
बड़ी ऊँची फरता हो और उसझे एवजमें कभी भी ऐसी चात न आती हो, 
चेष्टा न होती हो, रहने दो भाई, बहुत हो गया और इतला ही नहीं किन्तु 
अन्तरमें उसकी पूजा करानेका उपाय घने जो किसी पंढितसे छुछ कह 
दिया कि तू मेरी पूजा वना देना या कोई मेरे नामका प्रन्थ लिख देना 
भादि वात ये तो द्रव्यलिद्वियोंसे निकली बातें हैं। 


प्रज्ञात वियका भी प्रभाव--भेया ! ये सव तिकड़म क्‍यों होते हैं ? 
में चिदानन्द स्वरूप हू ऐस्सश भान नहीं है। में व्यक्ति संसाग्की घोर 
आपत्तियोंमें फँसा हूं ऐसा उसे ज्ञान नहीं है अ्न्तरमें, इस फारण वाहयमें 
ऐसी चेष्टा हो जाती है कि जिसके चारेमें छहढालामें दौलतराम जी ने 
स्पष्ट शब्दोंमें कहा है-- जो ख्याति लाभ पूजादि चाह ) घरि करन विधिघ 
विधि देहदाह ॥ आतम अनास्मके शानहीन, जे जे करनी तन फरन छीन, 
ते सव मिथ्याचारित्र | तो दूर रहो, संयसरूप आचरण करते हुए भी; 
शन्नु पर रागद्वेष न करते हुए भी, उपसर करने वालों पर हेप न करते हुए 
भी यदि यह परिणाम उठता है कि में तो साधु हूं, मुमे दूप न फरना 
घाहिए और शभ्रन्तरमें गागहेपरहित शुद्ध ज्ञायफस्थरूपका भान नहीं है 
तो वहाँ पर भी मोद्द और मिथ्यात्व बताया गया है | ह 


पनादिरुटव्यवहारमृठता-- ऐसे पुरुष जो फि अपने को समाज और 
श्रमणोपासक मानकर द्रव्यलिज्ञकी ममतासे मिथ्या अकार किया परते 
हैं वे अनादि कालसे प्रसिद्ध चले आए हुए व्यवहारमें ही मृढ़ होकर अपने 
बैमवको खोकर निश्चयसे विमर॒ख होकर इस भगवान परमार्थ शत समय- 
सारको नहीं चेतते उनके ममता का हंग दी चदला। किन्तु उन्होने मसता 
स्‍्यागी नहीं है । पशु अपनी ममताका ढंग और रखते हैं. पक्षी कौर ममता 
फा ढंग रखते हैँ, गृहस्थ न्नोग ध्पनी मम्ताका ओर हंग रखते हैं ओर 
साघुजन जो निश्चयतत्त्वसे अनभिश् हैँ. वे अपनी ममहाका कौर ढंग 
रखते हैं। मात्र मम्ताफे ढंगमें परिवर्तन है इस द्रव्यल्त्ी साधुका। पर 
गृइस्थममें और साधुमें भेद कुछ नहीं रहा। न सब॒र निर्जराका शात्र अह्ानी 
गूइस्थ है और न संबर निर्जेराफा पात्र यह भज्ानी साधु है। जो 'चला 
धाया है झनादि कालसे इस ही व्यवहारमें यह मृद हो गया है । मो इस 


१४८ समयसार प्रवचन पंद्रहवां मांग 


परमार्थसत्‌ परमन्रद्मस्वरूप कारणर्समयसार जो एफ है इतना भी नहीं 
कद सकते हैं, किन्तु है, ऐसा अनुभपषके द्वारा ही गम्य हे । एक अन्कक 
विऋल्पसे रहित केवल परमार्थ त्रह्य ही जहां ज्ञानगोचर है ऐसी स्थिति 
वह प्राप्त नहीं कर सकता है।. 
कारणसमयसारके श्रपरिचितोंका भ्रम, श्रम भर क्रम-भैया ! बड़े 
दुर्धर तप करते हुए भी जिसके आत्मसिद्धि नहीं) वहां हुआ क्या कि भाषे 
लिड्ठ नहीं मिला, बीतराग शुद्ध जञायक जो स्वर्भाव है, स्वेरूप है. उसका 
परिज्ञान नहीं हुआ । सो निम्न न्थ भेपरूपं जो प/खण्डी द्रव्येलिड्डं है; साधु 
का द्रव्यलिड़ है अंधवा लंगोंट चिन्द्र भोदिरूप जो गुंहस्थका द्रन्यलिंद्ग डे 
उसमें ममंता ही की है; और में क्षुल्लक हूँ. मुझे इस तरह पहिननी ओढ़नो 
चाहिए) में ऋऋरह्मचारी हूं, मुझे इंस तरह घोती चंद्र ओढ़नी चाहिए, ये 
कर्तव्य माने. जाने लगे । अरे ज्ञानी पुरुषकों तो इस हे ओर विकल्प भी नहीं 
दोवा दै। ऐसे.द्रव्यलिज्लोंमें जो ममता करते हैं उन्द्ोंने इस निश्चय कारण- 
समंयसारको जाना ही नहीं है ।. | ेु 
... फारणससयसार व कार्यसमयसार--कारणसमयसार कार्येलमयसारफो 
उत्पन्त करने ,बाला है। जिस कार्यसमयसारमें अनन्त ज्ञान, अनन्त दृशंन, 
अनन्त आनन्द) अनन्त शक्तिकी व्यक्ति है, जो कारणसमयसार पूर्ण कलश 
की तरद्द: भरा हुआ है; जेसे.कलशामें पान्ती भरा दहोतो अन्तरसें कहीं 
पानी न हो ऐसा नहीं होता है । पानी जहां तक भरा है. वद्द ठसाठस भरा 
है।_ अन्तर,नहीं आता है। जेसे.कल्शमें लड्डू भरदें तो उन्तके बीच सांस 
रहती है, पानीमें कहीं सांस न मिलेगी । इसी तरह यह ज्ञानस्व॒भाव ज्ञान 
से लवालब भरा है, किसी जगह अन्तर नहीं पड़ता | ४ 
« समता ब ज्ञातृत्वका परस्पर सहयोग--यह्‌ ज्ञानस्वमाव परम समता 
भाव॒के परिणामके द्वारा ही आश्रिते किया जाता है। जेंहां बिंदानंन्द एक 
स्वभाव शुद्ध आत्मतत्त्कका भरी प्ंकोरे श्रद्धान्‌ है, ज्ञान है। अनुभवसे है 
ऐप्ती नित्रिकषप समाधिसे जो अनुपम आनन्द प्रकट होता है उस आनन्द 
में जो एक साम्य अंबस्था वनती है उसके द्वारा ही यह काररंसमयसार : 
परिचयमें आता हैं। जिसमें किसी भी प्रंकारका संकेल्पविकेल्प नहीं है 
कषायाँसे दूर है ऐसा शुद्ध ज्ञायकवंरूंप ज्ञातांफो ज्ञात दी होता है | 


- व्यर्वहा रव्यामोहसें परमार्थका श्रग्रहूण - जिन जीघोंकी दृष्टि व्यवहार सें 
मुग्ध. हो गयी है वे.अज्ञानीजन परसार्थेदो ग्रहण नहीं 4२ सकते । जेसेकि 
छिल्लकोंमें हो जिनकी बुद्धि मुग्ध हो गयी हैं वे पुरुष “छिलकेको ही प्रहण 
नहीं हैं! यह आत्मासे भिन्‍न है; अचेतन है | खेर अचेतनसें ही देखो तो 


शाथा ४१३ १्छ६ 


यद शुद्ध चेतन द्रव्य नहीं है किन्तु अनन्त पुद्गल अचेतन द्रव्यका पिण्ड 
चता हैं; आता कोर बविखरना सदा बना रहता हट और फिरकाप्ट पापाणों 
फी तरह ठोस दो ऐसा भी नहीं है, फिन्त अन्दर में वाहरमें मिनट-मिनटर्में 
अपना रंग वदलने याला है। ऐसी अचेनन देहसे प्रकट हथा जो द्रव्य- 
33 ही जिसकी बुद्धि मुग्ध हो गयी है थे परमार्थ सत्यको नहीं 
जानते हैं । 


_._ देहाशित् दृष्टिमें स्वत्वकी प्रसिद्ध--किततने ही तो सोचते हैँ कि बहुत 
भवॉमें मनुष्य भव मिला, अनन्त फालमें बड़ी दुलेभतासे मनुप्यभघ प्राप्त 
हुआ, इस भव मुनि तो वन ही लो। ऐसी बासनामें भी उनकी दृष्टि केवल 
देद्द पर है । ऐसा चन्त लौ। तो ऐसा वनना बताया हैं कि यह ऐसा साधु 
जितने वार हुआ है एक-०क भवका एक-एक कमण्डल रखा जाय तो 
बताते हैं कविजनोंका, लेखफजनों ५ ऋपीजनोंका संतजनों का मेरुपयतके 
वरावर ढेर वन जाता है। इस बात पर जोर दिया है कि झरे निम्न न्य 
पुरुषों ! तुम द्वव्यलिद्धमें ही मुग्ध मत होझओ | यह तो ठीछ है. व्त्हष्ट 
साधनामें दृब्यलिद् तो होता ही है, जब ममता नहीं रही वाह्रपदार्थोँमें तो 
चरम साधनाके समय द्वव्यलिज्ञ तो हुआ ही करता है। कहीं परिग्रद्के 
संचयके वातावरणमें निर्विकल्प सम्राधिकी पात्रता नहीं होती किन्तु द्वव्य- 
लिद्गमें ही मुग्ध हो जायेंगे तो परमार्थकी प्राप्ति न दो सकेगी । 


पझ्ञानीका लक्ष्य--जे से जानकार व्यापारी घानकों खरीदता हो तो 
उसकी छिलकों पर दृष्टि मुग्ध नहीं होती किन्तु भीतरमें जो चाबल रहता 
है उस चावल्षका लक्ष्य रहता है, इसही प्रछ्वर जो क्षानी साधु हैँ इसके इस 
नग्न और जो निम्नन्य भेप है उसमें उनकी बुद्धि मुग्ध नहीं होती, किन्तु 
अन्तरमें जो शुद्ध श्ञायक स्थरूप है इस स्थभावका स्थरूपका जो कि 
थन्तादि मुक्त है ऐसे शुद्ध ज्ञायकरवरूपफा यहाँ लक्ष्य रहता है। जिसकी 
धांखें द्र्यलिड्नकी ममता में ही मिच गयी हैं, द्रव्यलिड्फी ममताकी नौंद 
में ही सो गई ६ ऐसे पुरुष द्वारा यद् समयसार दृष्ट ही नहीं द्वोता हैं | 

द्रव्यलिड्ध व भावलिज्भके उपादानोंफी भिन्‍तता--झरे ! यह द्रव्यलिदृः 
तो अन्य पदार्थोंसे हुआ है और मोक्षका मार्गभून जो ज्ञान तत्व है, पद्द 
ज्ञानतत्त्व स्वयं यह आत्मा ही हैं द्रव्यलिक्ुका उपादान क्या ? एक शर्गौर 
सथ्षहदी की अवस्या है और निविकहप समाधिरूप ज्ञानरूप जो मावल्दिः 
है उस लिडका उपादान यह आत्सा है। तथ द्रव्यलिट्नमें ममत्व न रखना | 
द्रन्यलिद् सोक्षमाग नहीं हैं, किन्तु <शीनस्वरूप अंतसतत्वकोी श्रतत्तरूप 
अनुभव करना सो ही छुटकारेका भाग हं। इस ही बातकों इस प्रकरण [में 
अंतिम गाथा द्वारा स्पष्ट किया जा रहा हट | ः 


१६० समयसार प्रवचन पंद्रहयां भाग 


वबद्दारिओ पुण शुओ दोण्णि वि लिंगाणि भणाइ मोबख पहष्टे 
णिच्छुयणश्रो ण॑ इच्छुई मोक्खपट्टे सब्बलिंगाणि ॥४४४॥ 


मोक्षमार्गफा व्यवहार वचन-“व्यत्रद्दारमें ग्ृहस्थलिग ओर पाखर्दी 
लिंग दोनोंको मोक्षमार्ग ऋदते हैं) श्रमण लिंग और श्रमणोपासक लिंग ये 
दोनों मोक्षमार्ग हैं ऐसा जो कहनेका प्रकार हैं वह एक व्यवहारनयकी 
बात है; परमार्थ नद्दों हैं क्योंकि ये दोनों प्रकारक देहलिंग उ शुद्ध द्रव्यके 
अनुभवन रूप हैँ. । चताबो किसी एक द्रव्यमें यह भेष है। एक परमाणु में 
द्ोता; यह द्रव्यज्लिंग तो भी वड़ा अच्छा था। एक द्रव्यके अनुमवनरूप तो 
हुआ अथवा आत्मामें होता तो भी एक द्रव्यक् अनुभवन रूप हुआ । 
किन्तु यह तो अनेक परमाणुस्कंधोंके पिख्डरूप देहमें हुआ है ना, सो ये 
सब गृद॒स्थ साधुके भेप अशुद्ध दरव्यके अनुभवन्रूप &ैं। इसलिए परमाय- 
पना इन बिन्दोंमें नहीं है । 

मुफ्तिसाघक परमार्थभूत लिझ्धा-भेया ! तव फिर परमार्थरूप लिंग 
क्या है, मोक्षमार्ग क्‍या हैं ? श्रमण और श्रमणो पासक इन दोनों प्रक्नार 
के विकहपोंसे परे दर्शन; ज्ञान, आचरण मात्र शुद्ध ज्ञानस्वरूप यह एक है 
ऐसा चेलाग संचेतत करना सो परमाथ है। अपने आपके अंतस्तत्वफों 
चेलाग ओर वेदाग अनुभवन करना सो ही मोक्षका मार्ग है। चेलाग तो 
यों कि इसमें शरीरके लगावफा कुछ भी ध्यान न हो भौर बेदाग यों कि 
रागह्रेपादिक जो अन्तर मत्त हैं उन दागोंका अभाव हो, ऐसे ज्ञानसात्र 
तत्त्कका निष्तुप संचेतन करना सो दी परमार्थ है। जंसे फोई चतुर 
व्यापारी घानके भीतर ही यद्यपि चावल अवस्थित है. किन्तु अपने ज्ञान 
वलसे उस चावलको वह निष्तुष संचेतन करता है | छिलकेसे हका हुआ 
होकर. भी छिलकासे रंच सम्वन्ध नहीं है, इस प्रकारसे चावलक्ों अन्तर 
में निरख लेता है ।. ऐसे द्वी द्रव्यलिंगमें अवस्थित होकर भी साधुजन 
अपने आपको द्रव्यलिंगसे अत्यन्त दूर केवल शुद्ध ज्ञानस्वभाव मात्र 
निरखते हैं। यही सोक्षम्ागें है। व्यवहाग्नय दोनों जिंगोको सोक्षपद्‌ 
मानता है; परन्तु निश्वयनय सभी लिंगोंको मोक्षमार्गमे रंच भी इष्ट नहीं 
करता है। 

अव्यलिगकी च्यवहरनयसे सोक्षमार्गताका कारण--भेया ! ये दोनों 
साधुधर्स और ग्रह्दस्थधर्म व्यावद्वारिक चिह्न व्यवहारनयसे मोक्षमार्ग क्‍यों 
माने जाते हैं ९ कुछ तो बात होगी । उसमें इतना तथ्य है कि निर्विकार ::. 
स्वसम्वेदनरूप सान्र लिंगके न्षिए यह द्रव्यलिंग चहिरंग सहकारी कारण न 


डूब, न 
के ब्ता ५ 


है अथीत्‌ निरारम्भ निष्यरिग्रहकी स्थितिमें निविकल्प समाधिका, अजसर 
मिलता है । द्रव्यलिंगका अथे क्या हैं, कोई आरम्भ कोई परिसरह न रखना । 
जी ऐसा आरम्म करता हो, जो गृहस्थों द्वारा किया जाता हो तौ वह द्वव्य- 
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लिड्ड भी नहीं है और परिभहका संचय रखना गिनना छूना आदिक 
परिभ्रद्में भी जिनकी चेष्टा चलती हो उनको द्रव्यलिड्ग ही नहीं कहा गया 
है। इसपरिस्थितिमें तो निर्विकषप समाधिका अवकाश ही नहीं है । हाँ, जो 
द्रव्यत्िड्ञी साधु आगरमोक्त अत्यन्त निरारम्भ और अत्यन्त निष्परिग्रह 
के रूपमें हो तो उसको द्रव्यलिड्रके वातावरण में निर्षिकल्पष समाधिका लाभ 
हो सकता है | इस ही कारण इन लिड्रोको व्यवह्ारमयसे सोक्षमार्ग बताया 
है किन्तु निश्वयनयसे तो इनको मोशक्षमार्ग नहीं साना । 


द्रव्यलिगकी भ्रपरमार्थताके दो हेतु--द्रव्यलिड्ठके सम्बन्धमें दो वातें 
ज्ञातव्य हैं। एंक तो देहमें ऐसा दो जाना कि नग्न हैं अथवा कोपीन 
आदिक चिह्न हैं तो यह सब पुद्गलोंकी अवस्था है । वह मोक्षमार्ग क्‍या 
कहलायेगा और इन चिह्रोंमें यह में निम्न न्थलिज्जी हूं, यद्द में लंगोटीका 
धारक हूं) में साधु हूं; में क्लुल्लक हूं, में अन्य त्रद्मवारी आदिक हूँ; इस अ्रकार 
का मनमें द्रव्यलिड्ुका विकल्प करना अथवा में गृहस्थ हू, में गृहस्थ धर्म 
का पालनहार हूं; इस प्रकारका विकहप अपनाना है। कह नेकी बात अलग 
है लेकिन मनमें श्रद्धकी चात अलग है तो जिसके सनमें इस देदके वेष- 
भूषामें ही अपने कल्याणफी और स्वरूपकी भ्रद्धा बनती है रनक यह 
परमार्थ सत्य भगवान कारणसमयसार आत्मदेव अत्यन्त दूर है। ज्ञानी- 
जन जैसे रागादिक विकत्पोंकों नहीं चाहते हैं. इस ही प्रकार इन भेषोंके 
विकह्पोंकों भी नहीं चाहते हैं. क्‍योंकि वे ज्ञानी संत स्वयमेव निविकत्प- 
समाधिके स्वभाव वाले हैं।। उन्‍हें एक निर्विकल्प समाधि दी सुद्दाती है। 
बाहरमें क्या होता है ? कहने वाले दसों प्रकारके लोग हैं। उनका उनमें 
ही परिणमन है। उनका कुछ भी प्रवेश इस ज्ञानस्वभावके रुचिया संतमें 
नहीं होता | वे निविकह्प समाधि के ही यध्नमें अपनी बृत्ति रखते हैं। 


भावलिंगरहित ह्रव्यलिगका प्रतिषेघ-भेया | यहां ऐसा न जानना कि 
द्रव्यलिंगका निषेघ ही किया गया हो | साधु भेष न्‌ करना चाहिए; ऐसा 
मना नहीं किया जा रहा है किन्तु जो निश्चयतत्त्वसे अनभिज्ञ बै। निधि- 
कहप समाधघिरूप भावलिंड जिसके नहीं है, जिन्हें अपने ठौर ठिकानेका 
पता नहीं है ऐसे साधुजनोंकों सम्बोधन किया गया है कि है तपस्वीजनों ! 
द्रव्यहिंगमात्रसे संतोष मत करो) किन्तु द्रव्यलिंगके आधारसे एक निश्चय- 
रप्नत्रयात्मक निर्विकषष समाधिरूप परमार्थ सत्त्‌ ज्ञानकी भावन्रा करो । 
या योँ स्पष्ट समकलो कि जो भावलिद्वरद्वित द्रव्यत्तिगका निषेध किया 
यह कार्यकारी नहीं है | भावलिंग सदह्दित चद्द समस्त व्यवहार ध्म निपेधा 
नहीं गया अथवा यों समझ लीजिए कि साधुके शरीरके आश्रय जो निम्न न्‍्थ 
लिंग हुआ है? उसमें ममताका निरषेघ किया गया है. यद्द मेरी चीज है। 
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यह मैं हूं; इसप्कार इसमें ऊह्हं चुद्धि और गम बृद्धिका ध्याग कराया 
गया दे । 

विडम्बनाश्ोंका , कारणा परमार्थकी श्रवर्भिशता--बहुतसे घर्मस्थलोमें 
जो विवाद और क्रोधादिक वातावरण हो जाते हें वे साधुजनोंक आश्रय 
हूँ । उसका मूल कारण भी यही अज्ञान दशा है कि अपने आपकें ऐसी 
श्रद्धा वत्ा ली है कि मैं साध हूं। में अमुक हूं, और इसका भान ही नहीं है 
कि में ज्ञानमान्न हूं और इसका भान दी नहीं है कि में सवर्मे समाया हुआ 
हूं जिस स्वरूपकी दाध्से सर्वजीव .एक समान दें, ऐसी -अपने आपको 
समताकी दृष्टि ही नहीं जगती। भर जेंसा चाहा तेसी मनमानी क्ियाका 
प्रसार करना) ये रूुव चातें इस अज्लानद्शा -पर-हो जाती हैँ ओर इसमें 
केवल साधुजनोंकी अज्ञानद्शा कारण नहीं है किन्तु जाननहार आवकल्नों 


के भी अजन्ञानदशा चनती है । “ 


साधुवोंका व गृहस्थोंका कसा भ्रममेल--*ूला वतलाबवों कि जो साधु- 
वृत्ति एकत्वकी मुद्राका संकेत करने वाली होनी चाहिए। एक शुद्ध शांत 
निरारम्भ निष्परिप्रह उपदेश जहां होना चाहिये, बह नियुत्तिसय क्रिया हो 
ऐसी वृत्तिका पद लियां हो और घममार्गमें कदो अथवा मन चहलावामें कहो 
चहुत आरंभ रखे हीं जितना कि ग्रृहस्थलन नहीं कर पाते दे तव इसका 
ओर क्या कारण कहां जा सकता है ? सिवाय एक अपने आपके पर्यायकी 
ममता और अहंबुद्धिक | पूजा पाठ कितली शुद्धता और निषृत्तिक साथ 
होना चौहिए, इसके लिंए तो गृहस्थोंफी रीति ठीक है । प्रभुकी भक्ति चाह्म 
आडम्वरोसेकी जाय; फूलोंकी माला वत्ञाकर फी जाय) इस प्रकारके अनेक 
प्रकारके शिथिलाचारोंसे दुर रहना चाहिए। और फोई साधु भेष रखकर 
एक इसको ही उपदेश अप ने जीवनमें फरता फिरेआओर जीदनमें यह ही 
लक्ष्य रखे तो यह श्राधकोंका , और साधुबोंका कितना वेसेल कास है? 
लेकिन जहाँ निर्विकल्प समाधि उसका कतंव्य है ऐसी जब भावना नहीं 
रातीं है तो अनेक उलमने श्रा पड़ती हैं,-शझ्व श्ावक जन कहां सोखें) क्या 
सीखें, किसे आदश देखें, ऐसी स्थिति .अच इस कलियुगमें हो रही है । 


श्राचायदेवका व्यावहारिक श्रन्तिस संदेश-- यह पंचमकालका ही लिखा 

ग्रन्थ है | कुन्दकुन्दाचार्य स्वामी समयसार की समाप्तिके ससय अंतिस 
गाथासें इस समस्याको स्पष्ट कट्द :रहे दें। यह समयसारकी अंतिमगाथा 
। इसके चाद समयसार पन्थके सम्बन्धमें अंतिम आभाशय बताने वाली 
गाथा आयेगी । तो यह द्विचरम गाथा है अंतिमसे पहिल्लेकी; मगर समय- 
सारके विपयको वतानेकी यद्द अंदिस गाथा है। साधुहिंग ग्रृहस्थलिंग इन 
दोनाँको मोक्षमा्ग, ववाने वल्ा केवल व्यवहास्तय है । निशचयनय हो इन 
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सर्व लिंगोंकी सोक्षमार्गमें रंच भी इच्छा नहीं करता । 

पदार्थका यथार्य निरंय बिना मोक्षमार्गकी भ्रप्राप्ति-सैया | मे छया हूं, 
इसका निर्णय-किए विन्ा मोक्षकां सार्ग ध्यान्षमें नहीं आ सफलता! में वेबल 
ज्ञानसात्र स्वतंत्र सतत हूं; जिसका किसी भी परद्रव्यसे परमाणुमात्र भी 
सम्बन्ध नहीं है। यह प्रभु अपने आपके अददेशमें ही विराजमान, हुथ्या 
'अशुद्धभारवोंकी लीला.ब:रफे इन समस्त भवसृष्टियोंका कारण चन रहा हैं । 
'यह किसी भी परद्र॒व्यमें जा'जा कर सृष्टियां नहीं करता | यदि ऐसा करे 
तो उसमें प्रभुत्ता द्वी क्या रही अथचा चस्तुस्वरूप ही ऐसा नहीं है कि फोई 
द्ृव्य- किसी अन्य द्रव्यमें प्रवेश करके अपनी वात लोपे । यह अपने आप 
में ही विरानमान्‌ रहता हुआ अशुद्धभाव करके अपनी अशुद्ध संशियां 
फरता जा रहा है और इस चालमें इसको अपने शआ्रापकी चेतना नहीँ रही, 
किन्तु वाद्य पदार्थोमें ही सुख व ज्लानकी कल्पना हो गयी । 


भचेतनसे ज्ञानका श्रप्रादुभवि- ब्रह्मी वूटी आती है उसे रगड़ कर पियो 
तो ज्ञान चढ़ जायेगा ऐसी बुद्धि अज्ञानमे चनती है। भरे उस ज्राही बूटीमें 
कहीं ज्ञानतत्त्व भरा हैं क्या, भले ही यह चात चन जाय कि शरीरक जो 
अवयव दें मस्तक झआदिक इन साधनोंका कुछ दृढीकरणफा फारण चल 
जाय । अभी भोजन न खांयें नो यह शरीर मुरमा जाता है. झौर शआत्गा 
को ज्ञानमार्ग्मे चढ़नेसे रुकावट हो जाती है; परन्तु ऋद्वीमें से ज्ञाम निफत्ते 
झौर फिर म्रह्षी पास फरादे, ऐसी वात तो नहीं है । यह तो त्रद्गीकी घात 
कही है | श्राचायदेव ने तो शास्त्रंकी वात लिखी है। ज्ञान शास्प्रसे नहीं 
निकलता । शास्त्रसे ज्ञान प्रकट नहीं होता हैं, श्रह्मी तो चहुत दरफी यात 
है। शास्त्र, भ्र्‌त, अक्षर आदिक जो साधन हैं ये अचेतन ही हैं.। तो 
अपने आपका जब तके सही परिचय नहीं होता तब तक मोक्षका मारे 

“क्या है ९ यह निर्णय नहीं किया जा सकता है । 

(निमस्वरुपके ज्ञान बिना वीभत्स भ्रमण-- में जञानानन्द स्ण्भावमात्र 
स्वतंत्र सर्वसे विविक्त परिपूर्ण एक चतन्यतत्त्व हूं। जब इसकी आराघना 
नहीं रहती है त्व यह जीव गरीब होफर, दीत घनकर वाह्मपदाथॉफा 
झाश्रय किया फरता है | इस जगदसें जो बुद मिला है इससे भी करोड़ों 
शुन्ना अनेक भवोंमें मिला होगां। ऊच वह मी नहीं रहा तो बर्दम नें ज्ञो 
भिला हआ है वह्द क्या रहेगा ९ त॒यों इतनी ममटा की जा रहीदे आर 
अपने आपके स्वरूपका आवरण किया जा रहा है। अरे इस ओर किसी 
क्षण विकल्प तक भी न रहना चाहिए। ऐसी आत्मतन्चरतापे साथ जिसफ्े 
ज्ञानभावना चल रही है उसके क्षण सफल्ञ हैं। इस अंघेरनगरी में स्वर्य भी 
आधे चनकर बाह्य विवयमिं अपने झापको लगा चेंठे झोर ज्ञान्मान्न निक 


१६४७ समयसार ग्रवचन्त पंद्रहवां भाग 


९, 


तत्त्वकी सुध भूल जायें तो यह तो संसारमें रुलते रहने का साधन दी 
किया जा रहा है। ः 


मनुष्यमवका लाभ--मैया ! मिला है मनुष्यमच ओर मिला है यह 
. जैन दर्शन) यदि इससे लाभ न लूटा जाय और असार, भिन्न) अद्वितः 
पौदूगलिक, मायारूप परद्रव्योंके खातिर अपने आपका घात्त किया जाय 
तो यों ही कहना चाहिए कि मनुष्य हुए न हुए एक समान वात्त हैं। ये 
बविपयोंकी बातें कया पशु पक्षी वनकर न की जा सकती थीं; अनेक विकल- 
न्रय) स्थावर इन भवोंमें जितन्ना जो कुछ साधन मिला है। क्‍या विषय 
साधनकी वात न की जा सकती थी ? फिर इस सनुष्यभवका कुछ सदुप- 
योग ही क्‍या रहा, जो पूर्वबत््‌ विषयोकी दी घुनिमें रहे । सबब प्रयत्न करके 
इस वाह्म विकल्पोंसे, वासनावोंसे ममतावोंसे हटकर अंतःप्रकाशमान इस 
शुद्ध ज्ञानस्वरूपका ही अनुभव करो | 


व्यवहारको परमार्थरूप श्रनुभवनेमें श्रलाभ--जों प्राणी व्यवहारको ही 
परमाथेकी बुद्धिसे अनुभवते हैं वे समयसारफा अनुभवन नहीं कर सकते । 
जेसे जो घानके छिलकोंको ही यही उपादेयभूत- सारकी चीज है। ऐसा 
सममते हैं वे चाबलके फलको प्राप्त नहीं कर सकते जो घर्तमान मनुप्या- 
दिक पर्यायोंकों ही आत्मरूपसे अनुभव करते हैं वे आत्मतत्त्वके दर्शन 
नहीं कर सकते हैँ | जो इस शरीरके संपको द्वी 'यह मोक्षमार्ग है? ऐसा 
अनुभवन-करते है वे मोक्षमार्गमें अ्रवेश नहीं कर सकते हैं। जो जीव 
परमार्थको ही परमार्थभूतसे अनुभवते हैं वे ही समयसारका संचेतन करते 
हैं । इस मायाययी दुनियामें इन मायामय लोगॉमें, मायासय प्रशंसाकी 
सायामय चाह करने वाले परमाथसे मोक्ष मार्गेसे, आत्महितसे अत्यन्त 
दूर हैं। संसार और मोक्ष इनमें से कोई एकका उपाय वन्ता लो | संसार का 
उपाय करते हुए सोक्षमार्गके स्थप्त देखना यह एक स्वप्न ही है । चलें तो 
संपतारमार्गमं और मोक्षकी वात मनमें जानें तो वह घोखा ही है । 


मुक्तस्वरुप आत्मतत्त्वकी प्रतीतिकी - प्राथमिकता - मुक्त होना किसे है; 
पहिले उसे ही तो समकलो । ओर यह मुक्त हो भी सकता है या नहीं इसे 
भी जान लो तव ही मोक्षमा्गंकी वात निभ सकेगी। किसे मुक्त होना है 
ओर सुक्त यों हुआ जा सकता है; यद्द मर्म हो न देखा और अपनी कल्पना 
के अनुसार वाह्म घटनावोंमें छुछ कहपना वनाले तो उससे मोक्षसार्ग नहीं 
मिलता है । मुक्त द्वोता है इस सुक आत्माको, इस सनुष्यकों नहीं | क्‍यों 
इस मुझ आत्माओो मुक्त होना है ? जो यद आत्मा अपने स्वरूपसे अपने 
स्वभाव मात्र है । यह क्‍या मुक्त हो सकता है ? हां हो. सकता है क्योंकि 
इसका मुक्त स्वरूप ही है । | 
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भावक्ंमें द्रव्यकर्मकी प्रनुसारिता-यह झात्मा परद्रब्योंसे श्रत्यन्त 
भिन्न है, इसमें किसी भी परद्रव्यका अ्रवेश नहीं है। रागांदिक भाव 
इसमें उद्ित हो जाते हैँ; सो वे भी निमित्तके साथ ऐसे जुड़े होते हैं. जेसे 
कि दर्षणके सामने द्वाथ करो तो प्तिविग्व हो गया। हाथ हिलाबों तो 
प्रतिविम्व हिल गया$ जेंसी क्रिया हुईं तेसा ही दर्पणमें प्रतिविम्ब हुइुग । 
तो जेसे -ह प्रतिविम्ब इस निमित्तभूत परपदार्थका चढ़ा आ्वाकारी 
भीर उसमें हो गठा वंधासा है इसी तरद ये रागादिक विभाव इस निमित्त- 
भूत पदार्थसे ऐसा गठा चेंघासा है, बह मेरा कुछ नहीं है । मुममें परमाषों 
का भी प्रवेश नहीं है। स्थिरतासे रह सके विभाव तो उसकी कुछ फला 
सममो, पर उदयानुसार आता हैं क्षणमात्रकों श्लोर निकल जाता है। 
निकलनेका द्वी लाम उदय है। द्रव्यकर्म निकलते हैं तो ये भावफर्म भी 
निकलते हैं | द्रव्यकर्म ठहरते हैँ उदयको अवस्थामें भावकर्म ठहरते हैँ 
अभ्युदयकी अवस्थामें इस कारण ये विभाव भी मेरे कुछ नहीं हैं। में तो 
सप्रसमय टंकोस्कीर्वत्‌ एक शायक स्वभावमात्र हूं । 


परमार्थको परमार्यरुपसे संचेतनेका प्रभाव--यह में मुफ्त हो सकता हूं 

क्योंकि मेरे स्वरूपमें ही मुफ़स्थभावष पाया जा रहा है | हम झपने उपयोग 
को परद्रव्योंसे अपने में घाघे हुए हैं. शौर उन्तका निमित्त पाकर ये द्रव्य 
कर्म भी एकक्षेत्रावगाह चंधनको प्राप्त हुए हैं, इतने पर भी यह में आत्मा 

, मुक्तरवभाष ही हूं। किसीसे विगड़ता नहीं । अपने स्वसाथरूप ही में चना 
रहूं तो मुक्त हो सकता हूं। मुझमें ऐसा स्वभाष पढ़ा है, इतनी श्रद्धा हुए 
चित्ना मोक्षमार्ग कहाँ विराजेगा ! जो जीब परभार्थफो ही परमार्ध घुद्धिसे 
अनुभवते दें वे ही इस समयसारफो झन्ुभवा फर ते &ैं। शरीर सम्बन्ध 
में ब शरीरके भषके सम्वन्धर्म पद्चिल्ि कुछ फद्दा गया है। परसे विबिकत 
इस झध्यात्मफे निरूपण फरने धाक्ते वर्णनमें यह सब मार्गदर्शक बर्णन है । 


प्रन्यमें सुयुवत वर्णन--सेया ! इस प्रन्थमें ४१४ गाथावोंमें बढ़ी 
प्रामाणिकतासे अन्तस्तत्त्वका विपय आया है। नयचक् जो अत्यन्त दुस्तर 
है, गम्भीर है अथवा यह नयोंफा चन जो जीबफों जरा भी अम्तावधानी 
दो तो भुलाने भौर भटकाने वाला है ऐसे भी नयोंके द्वारा इस सम्बन्धका 
' घिशद्‌ स्वरूप कहा है ! निश्वयनयके विना व्यवद्वारनय भी प्रतिष्दित नहीं 
है, व्यव्रद्वारनयके चिना निश्चयनय भी प्रतिष्टित नहीं हैँ, फिर भी 
निश्चयकी मुख्यतामें वस्तुगत स्वरूप दिखता &ै और व्यवहारी मुख्यतता 
में अगलचगल ऊपरका सघवातावरणश नजर आता हैं) दोनों नये 
प्रयोगसे यया समय सारी बातें समझने बाला सावधान होबर यह मुमृ॒क्ठ 
मोह सेनाफो पराध्त फर देता है, उसही समयसारफा इतने पीने धार 
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इतना स्परूप,जाननेके वाद अब और ज्यादा: कद्ना:व्यथेसा, हो-जाता है । 


वर्शानका अमली जामा--तत्त्वके सम्वन्धमें पर्याय हो चुकादि। घरोन 
अब ज्यादा क्या कह्दा जाय ? चहुत त्रिकल्पोंके करनेसे क्या फायदा है. 
अव तो परमार्थभूत एक इस समयसारका ही संचेतन करो । जच भोजन 
बनाते.हैं नां तो वाल चच्चे सब मिलकर खुश होते जाते हें. अच्छा चना 
अब यह्द काम्र करो; अमुक चौज लाबो। पानी लावो, ठीक वन्त रहा है; 
बड़ा अच्छा वन रद्दा है? खुश हो रहें हूैं। वन भी गया भोजन, सामने 
आ'गंया, फिर भी कहंते है कि वढ़ा अच्छा वना, तुम्दारी हिम्मत थी, बड़ा 
काम किंया। इसने चड़ा काम किया | आारी वातें करते हैँ। कोई चतुर 
कहता है कि अब वातें करना छोड़ दो, क्व तो खानेका मजा लौी। हो 
चुकाः सेब कुछ | समयसारकों वर्णन शुरूसे- खूब चल रद्दा है। बहुत च्चाए 
हुई | नयोंकी अ्रमुखताका वर्णन चलो । उसः ही गोप्टीके लोग आपसमें' 
कंहते हैं कि खूब वर्णन हुंआ, अब विकल्पोंसे क्‍या फायदा हैं * एक 
परमार्थभूत इस समयसारक। अब तो अघुमवन फरो) अन्य विकल्प करना 
भूल. जाबो । अपने पास जां बेंठे हैं, जो तुम्हारी इस. धर्म चर्चामें भी 
संहायता करने वाले अध्ययन क्वापन सबमें जो सहयोगी. हुआ है ठीक है । 
अब क्षणमात्रकों सव॒को भूलकर सव॒ विकल्प त्यागकर एक परमार्थ भूत 
आत्माका संचेतन करो । | 


प्रलम्य लब्धसे लभ्य लाभ--सैया ! भोजन चनानेमें तो चड़ी खटपटें 
करी ओर खानेके समय लड़ाई हुई तो भोजनको कूड़ेमें- डालकर अपने: 
अपने घर चले गए, ऐसा फोई करे तो उसे फोई- घुद्धिमान्‌ न कह्देगा। 
इस अकार चर्चावों द्वारा, अध्ययनों द्वारा ये सब व्यवस्थायें बनायी; तत्त्व 
मर्म: समझा, अब संमके हुए मसका पुरातन वासलाबोंके संस्कारवश यों 
दी विस्मरण के कूड़ेमें फेंक दे तो इसे कोन बुद्धिमान्‌ कट्देगा ! वहुत 
मुश्किलसे चीज द्ाथ आंये और उसे यों ही फंक दे | जेसे कहीं चड़ा 
कीमती रंत्न मिलें और उसे समुंद्रके कूड़ेमें' फेंक दे तो उसे कोन चुद्धिमान्‌ 
कहेगा ? एके इस समयसांरका- संचेतन कगोी।... 


संवंकीय परमार्थ दरण--यद समयसार अपने ज्ञानरस करि भरा हुआ 
अपने श्ानानन्द्धन स्व॒ुरूपवटे लिए हुए:जो एक झन्तरका स्फुरण हैं. वह 
ही तो एक. समयसार है। उस समयसारसे. इत्छष्ट इस लोकमें अन्य छुछ 
तत्त्व नहीं, है। जावो-तुस कहाँ जाते दो; किसक्की- शरण गहते द्वो ? -घर 
अच्छा वना लिया, कब तक.रहेया.घरमें। छोड़ना द्वी-तो पड़ेगा:।- पुत्रोकि 
पास रह लो; कब तक रहोगे, कहां शर्णमें जाते दे, कब तक रहेंगे वेः ? 
और जंबव तक हैं भी तब तक भौ उनके कारण कोई बाघः न; झाए। इसका 
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भी कुछ. जुम्मा नहीं: है ।. जब ख्वयंमें, कघाय भरी-हुई' है तो-दूसरोंका-उठना 
वेठना: ही देखकर कह्पना में यह, अर्थ लगा: सकते हैं छि इसको मेरा-छुछ 
ख्याल. नहीं | यह्द-अंपमान भरी शवाहसे चल्ता है-। जब स्वग्ंक्ता उपादान 
अयोग्य है तो वादहरके पदार्थोर्मे कुछ भी कहपना करके ऋपने आपको 
दुःखी किया जा सकता- है । जाबो कहां जावोगे शरण, ? जैसे घरके बिगड़े 
हुए-वच्चेको चाप कहता है, कि.तू छोड़कर जाता है: उत्ता जा; जहां जाता 
हो | अव-वाज्ञक फो कहां शरण है ? सो यहां वहां घूम घामकर फिर अपने 
ही घर आता है । इस उपयोगको कहां शरण है-वाहर ? ढूंढ को, कहीं 
फोई-शरण-होता दो तो वतलावो-। अरे यह देह भी तो शरण. नहीं.है । 
यह भी तो श्रचानक धोखा दे जाने वाला हैं। किसकी शरण पकड़ते हो 
ओर देखो एक अन्तरमें नित्य प्रकाशमान ज्ञानस्वभावमें उपयोग वा रहे: 
तो इस स्थितिमें इस.-द्रव्य और पर्यायक्री ऐसी एकरसता हो जायेगी,व 
परमार्थ और व्यवद्दारमें ऐसा संगम हो जायेगा कि प्रेक्टिकल सर्वे सिद्धि 
ओोर आननूद इसके प्रकट: होगा |, इस समयसारसे उत्छष्ट इस लोकमें अन्य, 
कुछ नहीं है । 
ज्ञानभावनामें द्वव्यलिड्भका मूल्य - इस प्रकरणसें शानभावनाका उप- 

देश किया जा रदा है, जिस ज्ञानभावनाके विना बड़ा त्रत तप संयम साधु- 
पद निम्न न्थ लिड्ठ उपसर्ग कष्ट ये सव सार्थक नहीं होते हैं| भावकिद्नरद्दित 
द्रव्यलिज्रका ऋषि संतोंने निषेध किया है अर्थात्‌ ये मोक्षके मार्म नहीं हैँ । 

भावलिड्गसदित द्रव्यलिड्के जिपेघकी वात नहों जानना | भावलिज्ञ सहित 
द्रब्यलिक होनेका भर्थ ही यह है कि उसकी. श्रद्धामें यह बढठा. है कि यह 

द्रव्यलिड मोक्षका मार्ग नहीं है यह निर्विकल्प्समाधिरूप भावलिज्ञ मोक्ष 
मार्ग हैं। ऐसे भावक्तित्ञसद्दित द्रव्यलिज्ञ तो उपयुक्त है । यहां तो द्रव्यलिज: 
के आधारभून जो देद है उसकी ममताका निपेध.है। देहके आधारभूत जो 
देदकी परिस्थिति है। भप है उसमें मोक्षमा्गें माननेका अर्थात्‌ समता. 
करनेका निषेध किया है। देखो पहिलेभी जिलनने दीक्षा ली थी। उन्होंने 
सर्व॑धंगका परित्याग किया। प्रमत्त गुणस्थानमें होने वाला प्रमाद प्रशंसा 
की बात नहीं हैं, किन्तु दोपकी चात है और प्रमतअवस्थामें होने वाली 
व्यवद्दारचर्या निर्दोष ढंगसे चलना त्रत, तप आदिकी साधना करना) इससे 
विकह्प करसा/ इनकी चेष्टा करता, यद्द प्रमादमें शामिल किया गया है। 
वरियय कपायोंक्री वात करन यह प्रमत्त गुशस्थान्का प्रमाद नह, । यह 
तो अविरित पुरुषका प्रमाद हैं। जहाँ इस निर्देषि व्यववहारधमंक न 
रूप अमादसे भी. निवृत्त होनेक्री भावना रखी जाती है वहाँ किसी प्रज्त्तिको 
सोक्षमार्ग जानना यद्द वात ज्ञाचीके कहां बिराजेगी !  ! 


विरागतामें भ्रात्महित--ज्ञानी संत ने दीक्षा कालमें सर्व संगोंका 


श्ष्द समयसार प्रवचन पंद्रहर्णां भाग 


परित्याग ही कर दिया | देह भी तो परिय्रंदद हैं। उसका त्याग नहीं कर 
पाया । अन्तरकी भावनामें वसका भी त्याग है | फर्श जाय देह, किन्तु यह 
देह भिन्‍न है। में आत्मा भिन्‍न हूँ, मेरा काम मेरी आत्मासे 28 मेरी 
आत्मामें होगा। देहमें रहता हुआ भी यह आत्मा रवरूपमें परिपूर्ण खतंत्र 
सत्‌ है? ऐसी दृष्टि हुई है तो देह भी परिम्रद्द नहीं रद्ा। पर बह स्थिति ऐसी 
है कि देहको कहाँ छोड़ दो । सो देहका त्याग नहीं हो सका | कहते है कि 
कर दें वे त्याग । केसे कर दें ? फां/ लगा लें, तो यह कोई साघनाकी 
वात नहीं है; वहाँ तो और संक्लेश हैँ, आत्महत्या है, संसारमें रुलना है; 
कहाँ छोड़ा जायेगा यह देह और फिर इस प्रकार इस देहको त्याग देने से 
मर जाने से देह छूटेगा नहीं। अगल्ले भवर्से फिर देह मिलेगा | य्से तो 
देह इस ढंगसे छोड़ना हैं कि फिर यह देह फभी न मिक्ते। इस ढंगसे 
छोड़ने का उपाय क्या है ? ब्दद उपाय यही है कि देह है तो रहने दो, 
ज्ञाताद्रष्टा रहो ओर समय-समय पर इस देहको खिला दो। भोजन करां दो 
जिससे जिन्दा बना रहे ओर अपने ध्यान ज्ञानका पूरा काम करो | 


विकल्पपरिहारके परमार्थतः त्यागपना-यह देह अन्य परियग्रहोंकी 
भांति जुदा नहीं किया जा सकता, लेकिन पैहसम्वन्धी समता) यह मेरा 
देह है, यह में साधु हूं, यह मेरा भेप है ऐसा विकल्प तो व्यवहारसे भी न 
करना चाहिए श्रर्थात्‌ निश्चयमें तो ज्ञायकस्वरूप आत्माकी निगाह 
रखना दी है शोर कोशिश जितनी करो, यत्न जितना करो बह ज्ञायक- 
स्वरूपके श्रनुकूल मेरा उपयोग बना रहे) ऐसी कोशिश करो । यही हुआ 
व्यवद्दर। त॑। देह नहीं छूटता है पर 'में देह हूं? इस प्रकारकी भावना 
प्रतीति चिकहप मत रखो । अभी यहीं श्राप देख लो, शशीर पर कितने 
कपड़े पद्धिने हो ओर उन कपड़ोंके मीतर जेच होंगी, उन जेवॉमें कुछ रखे 
भी होंगे और फिर एक यह देह ही बड़ा आवरण है. फिर भी जब आपकी 
दृष्टि अपने आंपके अंतस्तत्त्वकी ओर मुड़ेगी तव इन कपड़ोंका भी परिद्दार 
करके, रखी हुई चीजोंका भी परिहार करके) चमड़ी, हड्डी खून मांस इस 
सबका भी परिहार करके यह उपयोग अपने ध्येयभूत इस निज ज्ञायक 
स्वभावमात्रमें मित्र जाती है । भत्ते ही कुछ ही क्षण रद पाती हैं; पर सव 
को छोड़कर आखिर स्पश तो कर लेती है ना कोईं। देहका परिहार करके 
आत्मतत्त्वमें स्पशे बनाये रहना, यह साधुजन्के चहुत काल तक चलता है। 
थोड़ा बीचमें छूटता है तुरन्त आ जाता है। 


भमत्त व अ्रप्रमत्त गुरास्थानमें साथुका विहार--प्रमतच गुणस्थान और 


अप्रम्नत गुएस्थानका काल अन्तमु हत है। साधुकी ऐसी स्थिति होती है 
कि कुछ सेकिए्ड वाद उसे आत्माकी ओर चलते जाता चाहिए । उस 


जे 


गाथा ४१५ १६६ 


आत्मासे फिर यद्द बिलग होता है उपयोग द्वारा तो कुछ सेकिरडों ही 
विलग रहना चाहिए, फिर आत्मामें चल्ले जाना चाहिए । इस अन्तमु हतें 
का काल मिनट दो मिनट भी नहीं हो पाता, शीघ्र ही अपने आपमें स्पर्श 
करे, इस तरद्वकी परिणति चलती हो तो बहां साधुता विराजती है। 
कदाचित्‌ आध पौन घंटा लगातार साधको चलना भी पड़े वहां भी वह 
कुछ सेकिण्डों वाद अपने आत्माका स्पशे कर रहा है। और किसी कारण 
से किसी शिष्य पर थोड़ा उनके गोप भी आ जाय तो कुछ क्षणों वाद रोष 
शांत दो जाता है और वद्द अपने आपका स्पश करने लगता है; ऐसी 
विशुद्ध परिणति है तव उनका नाम साधु परसेष्टी है । 


भ्रष्टप्रबचनमातृफा--इस अंतःसंयमकी रक्षाके लिए पंचसमितियों 
और तीन गुप्तियोंका पाज्ञन करना अत्यन्त आवश्यक है। बताया गया है 
कि अष्टप्रवचनमातृका का भी जिन्हें सुबोध है, सुवोधके मायने युधिष्ठिर 
की तरह पाठ याद द्ोना, जिन्हें अष्टप्रवचनमात॒काका सुपरिक्षान हैं उनके 
इस अष्टम्रवचनमातृकाके परिक्ञानरूप चिन्गारीक वल्से अनगिल्‍्ते भवोंके 
संचित कर्मोका क्षय हो जाता है। श्रष्टप्रंब॑चनमातृका ये हैं-- (१) ईया- 
समिति, (२) भाषासश्ति, (३) एपणासमिति। (४) आदाननिश्षेपण 
समिति। (५) प्रतिष्ठापनासमिति, (६) मनोगुप्ति, (७) वचनगुप्ति, 
(८) कायगुप्ति | इनमें प्रथम पांच समिति हैं व अन्तिम तीन गुप्ति हैं । 


ईर्यासमिति--शुद्ध भावोंसे चार द्ााथ आगे जमीन निरखते हुए 
चलना इसका नाम है ईर्यासमिति। चार हाथ आगे जमीन भी देखे और 
किसीसे लड़नेके इरादेसे जाय तो वह्ठ ईयासमिति नहीं हैं | चार हाथ आगे 
जमीन देख कर भी चक्ते और मंदिरके लिए भी जाय, पर पररपरमें रागहेंघ . 
की वातें करता हुआ जाय अथवा अपने भावोंमें कलुषघता रखकर जाय तो 
वह ईर्यासमिति नहीं है | ईर्यासमितिमें चार बातें होनी आवश्यक हैं-- 
अच्छे कामके लिए. अच्छे भावों सहित जाय) दिनमें जाय और चार द्वाथ 
आगे जमीन निरखता हुआ जाय; यद्द है रैयासमिति । 

भाषा, एपणा व श्रादाननिक्षेपण समरति--भाषासमिति क्‍या है? 
हित मित प्रिय बचन वोलना सो भाषाससिति है। जो दूसरोंका द्वित 


£ करें, दूसरोके प्यारे लगें ऐसे वचन साधुजनोंको वोलना चाहिए | परिमित 


वचन बोले; अधिक न वोले । हितकारी वचन वोले ५ भ्रियवचन बोले 
यही है भापासमिति। एपणा समिति शुद्ध निर्दोष अतरायरहित विधि- 
पूबंक जो मिला अआंद्वार उसमें ही संतुष्ट दो और वह आहार भी धर्मसाधन 
में चूँकि क्षुधाशांतिकी भी आवश्यद्वता है सो क्षुधाशांतिके प्रयोजनके 
अर्थ जेसे गडढ। भरा ऐसे ही अ्रयोजनके अथ शुद्ध आद्वार कर लेना इसका 


१७० समयसार प्रवचन पंद्रहर्या भाग 


नाम एपायासमिति है। चीजके धरने उठतेमें किसी -जीवको वाधा हो 
इसको झादाननिश्षेप्रण समिति कद्दते हैं ।:किनका घरना, उठाना--पिछ॥ 
कमणडल, पुस्तक आदिका; न कि-ग्रहस्थोंकी लाई इंट। पत्थर): चूना घगेरह 
का | अपने संयमकी साधनामें उपयोगमें आने बाली व्वीजोंका ठीक 
प्रकारसे धरला उठाला; जिससे किसी जीवको वाधा न हो सो आदान- 
निक्षेपण समिति. है । 


प्रतिष्ठापना समिति-भैया ! कोई अप्टप्रंवचनमात्काका निदोप अभ्यासी 
है, निर्दोष आचरण वाला हो। किन्तु बह जानता अधिक न ही) फिर भी वह 
श्र तकेबली वनकर भौर केबलज्ञानी वनकर अंतम्मे निर्वाणको भी आप्त 
कर लेता है। प्रतिष्ठा पना समिति शुद्ध निजन्तु जमीन देखकर वहां मल 
मूंत्र धुक आदि करना,सो ग्रतिप्ठापना .समिति है-। कोई बहुत चढ़िया 
जगह देखकर मान लो यह पूजाक़ी. छत है, चढ़ा झच्छा मेंदान.है। जहां 
मनुष्य बैठते हैं, ग्रोष्ठी करते हैं और अपनेफो धर्मात्मा मानकर फि इससे 
निर्दोष झोर बढ़िया जगह क्या होगी; एक चौंटी भी नहीं है। चह्मां मल मूत्र 
कर दे तो प्रतिष्ठा पुना समिति नहीं है । केवल ऋूद्िवश कोई अन्तसतत्व 
न. जानकर धर्मात्माप्रनेका आचरण करे तो बह खुदगर्जीमें शामिल द्ै ॥॒ 
घर्मपालन॒मे शामिल नहीं. है । इन, सब वाहोंका शास्त्रॉमें. विस्तारपूर्वक 
चर्णेन है । 

गृप्तियां--अब तीन: गुप्ति, क्या हैं. ?. मनक्तो वश करना, बचनकों 
वश करना और कायको,बश करना | किसी भी असंगमे कुछ मनन विगड़ता- 
हो तुरन्त मनको विगाड़से रोक लेन[,और अपने शुद्धःतत्त्वमें लेना, सो 
मनोगुंप्ति है । ऐसे ही कसी .ही घटनाषोंमें वचन्नोंको अयोगय व्यबध्ठास्सें - 
न लेनों, बंश कर लेना, बचनगुप्ति,है.। उपद्रव होने पर भी शरीरका दुष्प्र- 
योग नें.करना, शरीर भी वश कर लेना, सो कायगुप्ति है। 

विशुद्ध भ्रष्ठप्रवचनमातृकाकर प्रभाव--ऐसे: अष्टप्रवचनमातृका का 
पालन साधुज्नन करते हैं. ओर उस;निर्दोप- व्यवहारसे उनसें:इतनी' विशुद्धि 
बनती है, घमध्यान बने, शुक्ल ध्यान बने; श्र, तकेवली.. चन.जाय,. केबली 
वन जाय; निर्वाणुंको भी प्राप्त हो जाय, वहाँ पर भी. सावलिड्ठः पड़ा है. 
तो भाव लिह्ठ सह्दित द्वव्यलिक् नो मोक्षमार्ग मुक्ति है; पर ज्ञानभावनाको' 
छोड़कर कोई भी लिझ् मोक्षका मार्य नहीं है । 

' साधुकृत कर्म--भेया ! प्रथम तो.यह;निर्णंय करना चाहिए कि:साधु 
त्ते द्रव्य न्ड्ा धारण किया या अन्दरमें. कोई भावना ज्ञानबी बढ़ यी जिरुसे 
कि द्रव्य लिद्लेकी स्थिति बन गयी। परसाथ बात-यह है. किस चिदानन्द्‌ 
स्वरूप भंगवान आत्माने अपने.आपके . सदजस्वरूपकां.- भान . करके इसही 


स्वरूपमें ऐसी लगंन लगायी जिसके फलस्घरूप सारा झारम्म ओर परिप्रष 
छूट गया; ऐसा जानकरें उपभोगर्सटित ज्ञःनी प्रवृत्त होता है तो भनन्‍्तरपतान 
की उपासनामें प्रवृत्त होता है हर ऐसे इस ज्ञानी संतफों जब व्ययह्टार- 
क्रिया करनी होती है तो वह ऐसी सावधानीसे हश्नमा फरती है । देखो तभी 
अरहंत देवने दशेन ज्ञान चारित्रकी सेवा की छोर द्रव्यलित्रमें ममताका 
परिद्वार किया । ह 

... चंहि'तुपत्यायपूर्वक भ्रस्तस्तुपत्याग- बात यश्वपि ऐसी है कि जैसे वाहर 
छिलका रहते पर अन्द्रके चावलकी स्वच्छता नहीं प्रकट होती है भर 
जिसके अन्तर द्रकी मलिनता दूर हुई है, भीतरके चाथलफी लाई दृर 
हुई है तो वहाँ यह तो संमझा ही जाता है कि यहाँ वहिरत्न छिल्कोंद्ा त्याग 
नियमसे हुआ है, इंस नीतिसे समस्त परिग्रहोंका त्यागरूप चहिरह् ठब्य- 
लिक्न दोने पर भी भाषलिद्ग हो अथवा, न हो वहाँ कौई नियम नहीं हैं । 
किन्तु जिसके भावलिक होता है, जानकी ऐसी प्रवत्न स्थिति और ऋनुभूति 
होती है उसके सर्वेपरित्यागरूप द्रव्यलिद् दोता ही हैं । 

५ सस्ति्ग्रनथ्य-कंदा चित कोई स्थिति ऐसी हो, फोई तपसची ध्याना- 
रूढ़ वेठां हुआ है; उसे पर किसी दुष्ट पुरुषने बस्त्रादिक ढोल द्विया या 
अन्य किसी ओमूपण आदिकका झशद्वार वना दिया तो भी यह साधु तो 
निर्मान्थ ही है। सकले पदार्थो्में ममताफा न होना भौर सबसे पियिक्त 
ज्ञानस्वरूप धांत्माफी अंनुरक्तता होना, यह संर्बोन्क्ष्ट अलौफिफ बेमबव है । 
इसके स्वाद और भांननन्‍्दकी उपसा तीन लोकके किन्हीं भी बेभदॉफ प्रसंगसे 
नहीं दी जा सफनी है। इन साधुजनॉफोी जानकर ऐसी उपसर्ग किया, 
वस्त्रादिक डाल दिया; आवपरशों आदिक पहिना दिया फिर भी थे निम्न न्ध 
ही हैं ओर उसही स्थितिमें वे मोक्ष भी गए है । 


विपत्तिका वरदान--पाण्डबॉका हृष्टांत बहुत अखिद है कि उनके 
दुश्मनोनि अकेला असद्वाय पाकर कि ये निःशस्त्र हूँ, निष्परिम्रद्न हैं। 
निरारम्भ हैं, ये कुछ करने फो तो दे नहीं, पापाण की तरह खड़े रनेफा 
ही इनको संकल्प हुभ्ा है, ऐसे अवसरको देख कर शसुब्नि उनको गरम 
लोहेके आभूषण पहिनाए। किन्तु वे निज आनन्दर्म ही मग्न रहे। कमी- 
कभी यह विपत्ति चरदान वन जाती है | रागही नदिमें सोये हुए्फो जगाने 
: बाली कोई समर्थ घटना है तो वह विपत्तिकी घटना है। जहाँ विपक्ति नहीं 
आती है, लिस भव विपत्तिका समागम नहीं होता हैं पस भरे जौय 
तुन्छ रहते है ह का 

भौगवात्तिषोंकी स्पिति--भोगभूमियाकि स्त्री पुस्योकी क्‍या लिस्दर्गी ९ 
भत्ने ही कभाना धमाना नहीं पढ़ता; माना हि तीम कपायोंका प्रसंग नहीं 


श्ज२ समयसार प्रवचन पंद्रहवां भाग 


थारहा है, पर जन्हें मंदकपाय कहा जाय अथचा ४ यकट्दा जाय, 
केसी ही दृष्टि चतातो, पर ऊपरकी तीत्र कपाय न होनेमें वे झधिक टुर्गति 
में नहों जाते और अन्तरमें तीत्र कपाय रहनेसे विपयों को बाबा 
आकांक्षा भ्रतुरक्तिके कारण वे विशेष ऊपर भी नहीं जाते । उनका उत्पाद 
देवगतिमें अधिकसे अधिक दूसरे रवर्गे तक माना गया है | स्थर्गकि देवोंकी 
बात देखो-चेसे तो यह नियम ही है कि उन्हें नीचे आकर जन्म लेना 
पढ़ता है क्षेत्रकी अपेक्षा अथबा लोक दृष्टिकी अपेक्षा | देव पुनः देव नहीं 
चल सकते | यह सब क्या है; एक विपत्ति और सम्पत्तिका नाटक है । 
रागकी नींदमें सोये हुए पुरुषोंफों जगानेमें समथ एक विपत्ति ही है । देखो 
गजकुमार, सुकौशल, पारडव आदि अनेक महापुरुष इन विपत्तियोंसे ही 
बहुत जल्दी शिवपुर पहुंच गए या उत्कृष्ट वकुण्ठमें पहुंच गए। चेकुएठ 
मायने है कल्पातीत देवोके स्थान । तो ऐसा अनुरूप और बस्त्राभरण 
अल्लंकार आदिक कोई डाल दिया जाय तो भी धद्द साधु अन्तरमें निम्न न्थ 
दी रहता दे । ै 


भावलिजूसें द्रव्यलिड्भका सहयोग--कहीं कहीं प्रन्थोंमें ऐसा भी लिखा 
मिलता है कि जेसे भरत जी ने श्रन्तमु हू तमें ही मोक्ष पाया और किसी 
कारण कोई-कोई लोग तो यह भी नहीं जानते कि भरत जी ने भी निम्न न्थ 
धर्म ग्रहण किया । उस स्थितिमें अन्तरमें आत्मस्वरूपकी उपासना की तब 
मुक्त हुए क्‍योंकि थोड़े ही काल्ममें उनके निर्वाण हुआ है। भावल्िद्धरद्वित 
पुरुषको द्रव्यलिज्ञ मोक्षका फारण नहीं है; यह वात सत्य है और यह भी 
सत्य है कि भावलिद्गसद्दित पुरुषको यद्द द्रव्यलिड सहफारी कारण होता 
है। क्‍या कोई ऐसा भी सुना गया है कि शान-ज्ञानकी उपासनासे ही गृहस्थी - 
में रहते हुए भामरण वस्त्रोंके बीच भी मुक्त द्वो गए हों, किन्तु यह वात 
सदी है कि द्रव्यलिड् भी घारण करे; परन्तु जिसकी बुद्धि द्रव्यलिद्जमें 
अटक गयी है, में साधु हूं, मेरेकी यों चलना चाहिए, यों बेठना चाहिए, 
लोगोंमें यों रहना चाहिए और मेरा लोग इस तरहका सम्मान करें, ऐसी ही 
उत्तकी स्थिति है और में इस तरह माना जाऊँ, यह मेरा पद है ऐसी 
जिनको द्रव्यलिड्ल में ममता जगी है उनके लिए कहा जारदा है कि यह 
द्रच्यत्िज्ञ मोक्षका मार्ग नहीं है । वंस्तुस्वरूपके विशुद्ध जो पुरुष हठ वनाए हैं 
वे सम्यस्दृष्टि नहीं हैं. किन्तु मिथ्या बामनासे रंगे हुए हैं। 


मुक्तिमार्यंसें शुद्ध तत्व्के श्राभयकी मुस्यतापर एक जिज्ञासा- भैया ! इन 
सब विवरणोंका सार यह है. कि जीव शुद्ध आत्मतत्त्वका आश्रय करे तो 
मुक्त होता है । अशुद्ध तत्त्वका, परद्रव्यका, परभावका आश्रय करे तो 
वहां मुक्ति नहीं होती है। यहां शंका यह हो सकती है कि छुद्मस्थ जीव 
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ही तो सोक्षमार्गमें लगा करते हैं भौर छद्मरथ हैं अशुद्ध) तो बह्द शुद्धतत्त्व 
कहां से ले आएँ जिसकी वे उपासला करें? परमात्मा परद्वव्य है इस कारण 
इनके लिए अशुद्ध तत्त्व है। परद्रव्यरूप अशुद्ध तक््वकी उपासनासे मुक्ति 
नहीं वत्ायी है। हाँ, बस्तुकी शुद्धिक अनुरूप अथवा अपने स्वरभांवकी 
स्वृतिके लिए आदर्शरूप अभु भगवंत है; अतः स्तबन तौ युक्त है; किन्तु 
परद्रव्य और परभाष इस मुमुश्षुके लिए अशुद्ध तत्त्व है शुद्ध तत्त्व | ती इस 
मुमुक्षमें अपने अन्तरमसें वसा हुआ है । उसका ध्यान न लेकर जिज्ञासु 
शंका करता है कि छदूमस्थ जीव ही तो मोक्षके मार्गमे लगता है और 
छद्भरथ है वर्तेमानमें अशुद्ध। शुद्ध पयोय तो उसके नहीं है; राग है। छेष है; 
कपाय है; सभी तो चल रहे हैं, फिर उनको अवकाश केसे मिलने कि वे 
मुक्तिको पा सकें । * 


मुक्तिमार्ममें शुद्धतत्वके श्राश्रयकी मुख्यताका समर्थन - उक्त जिज्ञासाका 
समाधान तीन प्रकारसे किया जा सकता है। पहिला तो यद्द कि छुद्मस्थ 
जीब कथव्ग्चित्‌ शुद्ध है; कथख्ित्‌ अशुद्ध है। यह छद्॒मस्थ जीब यद्यपि 
केवल ज्ञानादिक शुद्धिके चरम विकासकी अपेक्षा शुद्ध नहीं है तो भी मिथ्या 
मोह विपरीत आशय इनके दूर होनेसे और सम्यक्चारित्रकी वृत्ति बनाने 
से यह शुद्ध है --पक बात्त | 


शुद्ध तत्त्वके श्राश्यकी द्वितीय दृष्टि--दूसरी वात यह है कि छद्मसस्‍्थों 
का भी जो भेद्विज्ञान है, अआत्मज्ञान है बह अभेदनयसे आत्मस्वरूप दी तो 
है । इस कारण एक देश पकट हुए झात्मज्ञानके बलसे इसको सकल देश 
व्यक्त होने वाले केवलज्ञानकी - उत्पत्ति हो जाती हैं । छोटी ही आआागकी 
चिनगारीसे तो बड़े-बड़े ढेर जल जाया करते हैं। कोई यों कहे कि अरे 
यद्द तो वहुत बड़ा ढेर है। इतने ढेरके घरावरके ढेरमें आग मिल्ने तो यह 
जल्ने। तो अब ढृढ़ी उतने ढेरकी आग | अरे आशकी छोटी चिनगारी ही 
इनने बड़े ढेरकों आगरूप बनानेमें समर्थ हैं; .क्योंकि जो चीज बनायी 
जाती है उसकी द्दी जातिकी यद्द चिनगारी है। इसी प्रकार जो फेबलकज्ञात 
बनता है; केवल शुद्ध निर्दोष ज्ञान, उसकी द्वी जातिफा यह शुद्ध सहजन्नान 
यहां दृष्टिमें आया है और यह ही आत्मस्वरूप उस सकल विसल वेबल्न्लान 
को प्रकट करनेमें समर्थ है । 

शुद्ध तत््वके भ्राथयकी तृतीय दृष्टि--तीसरी वात यहाँ यह जानिए 
कि जो यह उपदेश दिया गया है कि शुद्ध तत्त्कका आश्रय करने में मुक्ति 
होती है; वई शुद्ध तत्त्व न तो परद्रव्यरूप है; न परभावरूप है किन्तु अपने 
आपका-जो सहजस्वभाव है चेतन्यभाव) बह हद शुद्ध तत्तत। अशुद्ध अबस्था 
होने पर भी यह शुद्धतत्त्व स्वमावतः सहज ही आत्मामें प्रबाशसान है, 
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उसका आश्रय करनेसे उसे शुद्धपर्यायकी उत्पत्ति होती है | यदि यदद ही एक 
हठ किया जोय कि क्षायोपशम्कि ज्ञान तो आवरण सहित है। वह शुद्ध 
नहीं है तब फिर कदाचित्‌ मुक्ति दो भी- नहीं रूकती | 


मुक्तिताधक भाव--देखिए जीवके ५ भावोंमें से औदयिक भाव तो 
मोक्षका कारण हैं ही नहीं; क्योंकि बह तो कर्मविपाकका परिणाम हैं, 
वह तो संसारस्व॑रूप ही है । पारिणामिक भाव भी मोक्षका कारण नहीं है। 
क्योंकि पांरिणगमिक भाव समस्त जीबोंमें शाश्वत विराजमान है। फिर 
क्यों बहीं यह शुरूसे मुक्त रह, गया; अब तक क्‍यों यह संसारसें पड़ा 
हुआ है १ अंब रहें तीन भाव, ओऔपशमिकः क्षायोपशमिक ओऔर क्षायिक 
भाव | यह भाव चू कि सम्यग्दर्शन सहित है और उस पारिशामिक भादकी 
दृष्टिको लिए हुए है।इस कारण इन तीन भावोंसे मोक्ष होता है अर्थात्त्‌ 
ये तोन भाषं मोक्षके कारण हैं। शेष दो भाधोंमें औोदयिक भाव वंधका 
का है और प.रिणामिक भाव निष्किय है, वह किसी भी वातका कारण 
नहीं हैं । - 


भावशुत॒की महिमा- यद्यपि वहां भी यह तथ्य है. कि ये औपशमिक, 
क्षायोपशमिक ब क्षायिकभाव एक पारिणाशिक भाव शुद्ध चेतनसुवभावका 
आलम्बन करनेके कारण मोक्षके कारण दें, फिर भी पारिणासिक भाव तो 
स्वयं कारणकार्यके व्िकल्रोंसे दूर है। घह तो अनादि अनन्त अददेतुक 
सर्वेथा अंतःप्रकाशसार्न है । इईससे यद्द ही जान ज़ेन्ना कि ,क्षायोपशमिक 
होते पर भी यह श्र तज्ञाल मोक्षका कारण होता है। यह भाव श्र्‌त ही मोक्ष 
का मार्ग है। भावश्र तज्ञान निर्विकत्प शुद्ध आत्सतत्त्वका परिज्ञान क्यता 
है, परिच्छेदल करता है.। ज्ञान ही करा नाम परिच्छेदन है, परन्तु परिच्छेदन 
में यद् मर्म पड़ा हुआ है कि अन्य हेय तत्त्वोंकों जुदा करके उपादेय तत्त्वमें 
लेनेकी कला वाला यह परिज्ञान है। और वीतराग सम्यफ्चारित्र के सांथ 
रहने वाला शुद्ध आत्मतत्त्वरूप जो भाव श्र्‌ त॑ ज्ञान है, वह मोक्षका कारण 
। पारिणामिक भाष तो ध्येयरूप है, ध्यानरूप नहीं है। इस कारण 
वह कार्यकारण भेदसे रह्वित है ।' - : 


तत््वतार-भेया ! बहुत विफल्‍्पोंके करनेसे क्‍या लाभ. हैं ? अब 
तो एक ही पारिणामिक भावस्वरूप चित्स्वभाव सात्र आत्मतत्त्वका परिक्लान 
कर_॥ त। इस आत्मनत्त्वको छोड़कर जगतमें और कुछ उत्छे्ट, नहीं है । 
किसकी शरणमें जावोगे, जगतमें सब धोखा मिल्लेशा | &सृम चन्द्र जी सूरि 
इस सम्रयसार की समाप्तिके वाद अंतसें एक गाथा ओर कहैेंगे। वह 
अंतिम भात्रकी सूचना देने बाली गाथा। समयसार भ्न्थ लो यहां ही पूर्ण 
हो रद्दा है । इस समय अम्ृत्तचन्द्रसूरि एक श्ल्लोकमें समाप्तिके समय कुछ 
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मशंसा और कुछ विशादकों अकट करने बाला आशय दिखा रहे हैं:। 
अच्छी चीज जब समाप्त होनेको होती हैं तो मनमें ब्शाद छोता है | लो 
अच्छी-बात अब समाप्त दो गयी है। ऐसी मानो विषादकी सूचना दे रहे 
हों और इसहीके सर्ममें इसको महत्तादो भी चता देने वाली हो, ऐडी 
शिक्षा रूप वात इस श्लोकमे कह्द रहे हैं । 


इदमेक जगच्चल्लुरक्षय याति पूर्णताम्‌ | 
विज्ञानधनमानन्दमयमध्यक्षतां नय त्‌ | 

लोकनेत्रसमयतार--अव विज्ञानधन आनन्दमय स्वरूपको प्रत्यक्ष अकट 
कराते हुए यद्द जगत॒की आँख जो कि अक्षय है अच पूर्ेताको प्राप्त होती 
है | यह समयसार ग्रन्थ भव्य लोगॉके लिए आंखकी तरह है। जेसे. आँख 
बाला पुरुष देखकर अपनी योग्य प्रश्नत्ति करके कार्यकों सिद्ध कर लेता हैं; 
इसही प्रकार इस.समयसारके बाच्यको उपयोगमें उत्तारने वाले पारमार्थिक 
आंखों वाला पुरुष अपने अन्‍्तरमें ज्ञानवृत्तियॉँकों प्रकट करता हुआ 
आनन्व्मय सर्च सिद्धि ्राप्त कर लेता है। आज यह पूर्ण हो रहा दे। इस 
का अथ यद है कि अब आचार्येदेव इस भ्रन्थपर लिखनेका विराम कर 
रहे हें, अब यद्द ग्रन्थ पूर्ण कर रहे हैं । 

श्रभीष्ठससापनपर विंपाद--शायद्‌ थाली में जब अच्छे रसगल्ले परोसे 
जा रहे हों और वे तीन चार हैं मानो, जब बह चौथा मी खाने लगते हं 
तो समाप्त ही तो हो रहा हैं । शायद थोड़ा विषाद करने लगते हों कि अब 
खानेको नहीं चचा । जिसे जो चीज अच्छी लगती है वह समाप्त हो जाय 
तो मनमें कुछ खेद तो आना होगा । आचार्यद्रेवको खेढ आया हो- अथवा 
न आया हो) यह में नहीं जानता हूं) किन्तु मुझे तो ऐसा मौका .आया,। 
करीच ०२ वर्ष पढ़ित्ने की चात हैं जब शुरू-शुरूम समयसार ग्रन्थको पढ़ने 
का मौका आया तो इस ग्रन्थकी समाप्तिमें दो आंसू निकल हौ आए; क्‍यों 
कि इस ग्रन्थकी पढ़नेसे रान दिन प्रसन्नता रद्दा करे । अब यह प्रन्थपूर्णो हो 
रहा है | भज्ते दी पूर्ण होनेक्रे बाद इसी ग्रन्थकों फिर शुरू किया जा सकत्ता 
है। पर जो रुचि पहिक्षे पढ़नेमें होती है उतनी रुत्चि/ उतना उस प्रकारका 
रस ठुवारा पढ़नेमें नहीं रहता | जेसे गरम तवेकों एक बार धूल्हेसे उठा 
कर नीचे रख देते हैं. तो बह तवा फिर दुवाग़ा चूकहेमें रखें तो तुरन्त ही 
उसमें ताव नहीं आता । 

समयसारकी लोकनेत्रता व भव्यप्रयोजकह़ता--यह जगतकी आँख जो कि 
अक्षय है यह यों ही पूर्णताको नहीं प्राप्त दो रही है, किन्तु विज्ञानचन 
आज्रन्दस्वहूप अपने आत्मतत्त्वको यों प्रकट दिखाते हुए पूर्णताकों आप्त 


टी 


ब्श च््‌ 
दोती है । यह समयसार केसे तो जगतक्ी अखि है और केसे यह ज्ञानधन 


१७६ समयसार प्र५घचत्त पंद्रहवाँ भाग 


झानन्दमय निज तत्त्वको प्रत्यक्ष प्रकट करता हुआ अपना निरद रखता है, 
इस मर्मको भी वतानेके लिए ओर इस समयसार प्रन्थका जो मनोयोग 
पूर्वक अध्ययन करे उसको केसा फल मिलता है? इस फलको वतानेके 
लिए भी अब आचारयदेव अतिम गाथामें प्रशस्तिरूप अपना आशय व्यक्त 
करते हैं. । 

जो समयपाहुडमिणं पडिऊ॒णं अत्थतच्चदों णाउं । 

अत्ये ठादी चेया सो पाषचदि उत्तमं सोक्खे।॥।४१६।॥ 

समयसारके परिज्ञानका फल--जों भव्य पुरुष इस समयसार भन्थफो 
अच्छे भावोंसे पढ़कर जानकर इसके अर्थरूप ज्ञानमात्र अंतस्तत्त्वमें ठहरेगा 
उस भव्य आत्माके उत्तम सुख होगा । यह फलात्मक, भाशीर्षादात्मक और 
भव्यात्मक वर्णन अंतिम प्रशस्तिमें फिया जा रहा है। यह समयसार- 
भूत भगवाल परमात्माका प्रकाशक है। इस भगवान परभात्मतत्त्वके समस्त 
मर्मका प्रकाशक होनेसे यह समयसार ग्रन्थ स्वयं शब्द ब्रह्मम्वरूप है। 
कारणसमयसार तो अर्थत्रह्म है और यह समयसार ग्रन्थ शब्दन्नह्म 
ओर इसका जाननद्वार पुरुष ज्ञानत्रह्म है। ऐसे इस शब्दत्रह्मफी तरह आच- 
रण करने वाले इस समयसार ग्रन्थका अध्ययन करके समस्त विश्वके 
प्रकाशनेमें समर्थ परमार्थभूत चित्ृप्रकाशरूप परमात्माका निश्चय करते 
हुए अथेक्नो और तत्तको जानकर इस ही एक अर्थभूत एक विज्ञानघन 
परमन्रह्मस्वरूप भगवास आत्मामें जो सर्वे उपयोग करके ठहरेगा वद्द शीघ्र 
उत्तम सुखको प्राप्त होगा | 


तत््ववोधकला--बह उत्तम सुख अनाकुलतास्वरूप है । वह अनाकु- 
लता परमानन्दरूप है । ओकुलता न होना इतना ६वी मात्र वहाँ सुख नहीं 
है किन्तु परमानन्द्से भरपूर ऐसा वहाँ उत्तम सुख है। जो जानेगा इस 
कारणसम्यसारको तो उसके ज्ञानमें दी ऐसी फल्ना दे कि साक्षात्‌ उसी क्षण 
से वह चेतन्ये रस बढ़ता हुआ जाता है अर्थात्‌ उपयोगमें चंतन्यरसका 
रवाद बृद्धिगत होता जाता है। उस एक चित्त्स्वभात्र केरि निर्भर निज 
स्त्रभावकी स्थिति निराकुल्ष आत्मरूप द्वोनेसे वह मगवान आत्मा परसानंद 
भावको स्वयमेव प्राप्त होगा । - ; 


समयप्राभूतंकी श्रन्वर्थता--इस पग्रन्थका नाम है समयप्राभत। अर्थात्‌ 
समय नामक राजासे सेंट करने के लिए उपद्ारका काम देने बाला यह 
प्रन्थराज है अथवा उस समय नासक आत्मतत्त्वसे भेंट करा देने वाला 
यह ग्रन्थराज है। समय ज्षम है सर्वेद्र्योका । उसमें जो सारभूत है बह है 
आत्मतत्त्व, उसका नाम समयसार है और उस आत्माके समरत वर्ानमें 
व्यापे हुए समयविस्तारमें यहं जो सारभूत है उसका सास है समयसार . 


गाथा ४१६ ९्ड्७ 


झाथवा समय जाम स्वयं आत्मावा है। सम ओर अय अर्थात्‌ जो एक 
साथ स्थगुणपर्यायोंसे एकताके रूपसे जाने; परिणमे रसे समय फहते दे | 


प्रात्मवलका उपयोग--जगतके प्राशियोंने अपने आपके चलफा ऋव 
तक दुरुपयोग ही किया | यद्द वल क्‍या फमर चल्ष है ? व्यवस्थाएँ घनाना। 
भोग भोगना. इतने विकल्प मचाना, ऐसे विभाव फर लेना; यह क्‍या 
आत्मचलफी निशानी नहीं है। पर इसने झात्मचलका दुरुपयोग ही फिया। 
विपयोंके भाषोंसे हटकर अपने आपके स्थमावरसमभें उपयोगी होता तो 
झात्मवलका भी सदुपयोग कहा जा सकता था। उस दुरुपयोगमें भव तक 
जीवफा फ्रोई ठौर ठिकाना नहीं वन सका | यहां फा भटका बहाँ पहुंचता है. 
झोर भटक-भटक फर जहाँ जन्म लेता है पहाँद्दी इस समागमफा श्रनुराणी 
चनकर अपने झापका विस्मरण फरके हैरान होता है। इसकी हैरःल्ी 
मिटानेका यदि फोई उपाय है तो बह यही स्वाघीन उपाय है फि स्वयं सुर- 
क्षित, परिपूर्ण निजतक्त्वका दर्शन फग्ले तो सर्व भय मिट जायेंगे, सर्य- 
संकट टल जायेंगे, पर ऐसा मोहमें यद्द प्राणी कर नहीं पाता । 


भात्मप्म--झाचार्यदेव फहते हैं कि इस समयसारकों ऋ्थसे जान 
कर, पढ़कर और तत््वसे जानकर समयसारमें स्थित फरो। मेषल पाठ 
मांत्रसे बह श्रात्मज्योति नहीं जगती । हां पाठ फरनेसे फेघल श्रद्धा पुए दोती 
है और श्रद्धांके कारण ही पाठ करते हैं। वहां पुण्ययंघ हो जाता है पर 
धर्ममाव तो निज सहजस्वभाषका स्पर्श हुए बिना जगता नहीं है। संसारसे 
उद्धार होनेका उपाय धर्मका पालन है | यह घर्म प्रथम तो ऐसा स्वरूप 
रखता ऐ जो केबल आदर्श की चीज अथवा दर्शनका तप्त्य रहता हैं। पम्तु 
के स्वभाषकों धर्म कहते हैं झोर भआात्माकफे स्वभाव फो आत्मधर्म कहते है 
बह धर्म है चित्‌ स्वभाव । पर कर्तत्व भोकटृत्वकौ कल्पनासे रहित। यंघर 
दशाबोंसे रद्दित अपने ही स्परुपक फारण अपने ही स्वभावरूप यह 
समयसार। फारणसभयार चित्रस्पभषाव घह घन ऐ। ऐसी धमकी दृष्टि 
फरनेका भी नाम धर्म है। निश्चयसे घर्म चितस्वमाव हैं। और उस वित्त 
स्वभावकी दृष्टि फरना व्यवहार धर्म हैं और उस चित्‌ स्वमायणी दृष्टिया 
लक्ष्य रखते हुए फमजोर अवस्थामें अन्य धार्मिक क्रियाएँ फ़रना यह 
व्यवद्दार धर्मका व्यवहार धर्म है। उन घार्मिक शियाबोंके फरते हुण्में 
इस चितृस्वमाच घर्मकी याद न हो, हसका लक्ष्य न हो, फेपल क्रियाफाएडों 
पर दृष्टि रख हर उसने घर्म कर लिया, उसे व्यपद्मार्धर्म भी नहीं फहते हैं.। 
ऐसे पयथसे यह मुमुश्ु निर्याध मोक्नमार्गमें चलता हैं इसका ब्गन इस 
समयसार अध्यात्म म्रन्थराअमें मल्ी प्रकार बर्णन किया गया है । 


झायायंदेशशा परमोपशार--अझाचाय देखफ। €स सच पर यह फितना 


श्ड८ समयसार प्रवचन पंद्रहवां साथ 


चढ़ा परोपकार है, जिन्होंने अपना अनुभव फरके ऐसा(अमृल्य भाष दिया 
है, तत्त्व लिखे है, जिनका अध्ययन और मनन फरक झाज भी अनेक 
मुमुक्ष॒ अपने उद्धारमें लग रहे हैं। अन्य अकार उपकार फरने वालेता 
चहुतसे दूँ; यहाँसे उठाया वहां पटका, बद्दांसे उठाया यहां पदका इस तरह 
के उपकार करने वाले तो लोकम भरे हुए हं। पर ऐसा महीपकार। जो 
उठाए उठाए ही रहे, पटकनेका फटी नाम नहीं है, जो एफ मुक्तिके ही मार्ग 
में ले जाय; ऐसा मदोपकार कन्दकुन्दाचार्यदेषर्के द्वारा लो हुआ है हम 
उसका क्या अनुराग बता सकते हे. ओर उनका ऋण चुकानेक्ी बात तो 
दूर ही रद्दो । 


संतप्रवर फुन्दकुन्दाचायंदेवकी सरलता--कुन्दकुन्दाचार्य देव ने अपनी 
प्रस्ताधनामें इतने द्वित सित प्रिय वचनोंसे सरलता प्रकटकी है कि देखो 
में उस एकत्वविभकत जात्माफो दिखाऊँगा, किन्तु यदि दिखा दूं तो अपने 
ही प्रमाणसे प्रभाण करना ओर यदि चंफ जाऊँ तो छल ग्रहण न करना 
कि आत्मा-फास्मा कुछ नहीं है, कुछ आगे भी प्रयत्न फरता । कुन्दझुन्दाचार्य 
देव समम्ानेमें क्या चूक सकते है. ? यदि समझने बाला योग्य नहीं है तो 
समभानेमें चुक ही जाएँंगे। पर.इस चूकमें सममाने बालेकी चुफ मानी 
जाय था सममने चालेकी मानी जाय | परंतु घड़े पुरुष अपने मुँह अपनी 
बड़ी बात नहीं-किया करते। अब भी बड़े पुरुष किसी सामलेमें किसीको 
कुछ समझा रहे हों ओर वह न मानता हो, हठ करता हो। वह विरुद्ध चात 
ही पेश फरता हो तो वह सममाने वाला फहता है कि भाई क्या फरे ? हम 
आपको जात बतानेमें असमथे-हैं, हम समझा नहीं सके आपको और फोर 
अन्ुदार पुरुष यों न कहेगा । बह तो यों कद्देगा कि तुम्हारी समभमें ही 
नहीं आता और ज्यादा अनुदार होगा-तो यह क्देगा कि हम क्या करें) 
तुम्दारे दिमागमें भुस भरा है.। यहाँ झाचार्यदेदने यह कहा है कि यदि में 
सममानेमें चूक जाऊँ तो. छल प्रदूण.-न फरना। समसानेमें शब्द चूक 
सकते हैं, कुन्दकुन्दाचार्य देवका ज्ञान नहीं चूक सकता है।.._ । 


.रमोपकारी श्रीमत्कुन्दकुन्दाचायंदेवफी परसार्यतः भक्ति--कुन्दकुन्दाचार्य 
देवने केसी पद्धतिसे बताया है। केसी अनादिकातल्लीन मोह रोगके रोगीकी 
सुकुमार क्रिया की है। इन सव वातोंको देखकर हम उन्हें अपने रक्षक चापू 
कहें, परमपिता कहें, जिन चाहे शब्दोंसे कह लें, उनका हम लीबोंपर 
अपार दया भाव था और हम हैं उनकी संतान जो ज्ञानके नामपर, शास्त्रके 
नाम पर। जिद्याके न्ाम पर अपनी चिढ़ रखते हैं। हम धर्म करनेमें बढ़े'गे 
तो मान्न इनलेसें कि इतना महल खड़ा करदे अथवा इतना उछादह चना दे 
इतना बड़ा मेला बना दें; वस हमने धर्म कर लिया । इुन्दकुन्दाचार्य देबकी 
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हमने कहाँ भक्ति की; जिनका नाम हम मूर्तियोंमें बोदा करते हैं छुन्द छु मा 
घाये आम्नाये और स्वाध्यायके नाम पर चाहे कोई प्रन्थकों पढ़ें तो यहां 
भी कुन्दइन्दाचार्य इस रूपसे नामस्मरण फर लेते हैं, पर फुन्दन्दाचार्यदेव 
की आम्नाय क्‍या यह है कि ज्ञानफी ओरसे धांख मौँचे रहना भौर उनके 
नाम पर नहीं किन्तु श्पने ही नामके लिए बड़ा श्रम फरना | जो प्रभफो 
नहीं जानता बुद्द श्रभुका भक्त कसा ? जो ज्ञानफी परख नहीं फरता वह 
ज्ञानका भक्त केसा ? 


शरणका चुनाव--मैया ! ध्यानमें क्ञायो, इस जगतमें कोई भी उद्धारफ 
नहीं है। एक निनकी सहज दृष्टि हो जाय तो यही उद्धार फरने बाली भ्रक्षा 
भगवती है, एक निर्णय रखो मनमें | ये छोटे-छोटे वाज्फ जिन्हें कि रवय॑ 
ज्ञान नहीं है, ये भन्‍य मोही जन जो विषय फपायोंके पीछे भरे जा रहे 
इनसे उद्धारकी आशा रखे हुए &ैं। जो कुछ तन है; शरीरका श्रम है यह इन 
मोहीजनोंके लिए है इसका झ्थ क्या है ? जितने विचार हैं फभी अध- 
नींदमें भी पडे हैं, कहीं पड़े हैँ तो इन परिजनों और घच्चोंका ही खयाल 
है। इसका ध्र्थ कया ( जितनां प्रेमकफा वचन है, मम्नरताफा बचन है। नम 
जाना है बह परिजन और वच्चोंके लिए ही हो, गम खाना, दो बातें सुन 
लेना; औरोंकी वात तो सई जसी घुभे, दाह बह किसी भी हितरूप हो 
ओर स्वयफे परिजन घाहे विपत्ति पर बिपत्ति ढारयें, फिर भी गम खाना; 
धेय रखना, नम्नता फरना। प्रेम बचन बोलना, इन सचघका अर्थ क्‍या 
जितना घन कमाया है यह परिजनके लिए ही खर्च हो। उसे मानते हैं कि 
यह मेरे धनका सदुपयोग है । उसका तो भन्य जीपोंके लिए या अन्य 
घार्मिक उपकारफे लिए कुछ भी चित्त नहीं चाहता, इंसका भ्र्थ क्या ( यात 
स्पष्ट है कि मोहके रंगमें इतने गहरे रंगे हुए है कि मोही जीवोंफो ही शरण 
माना है| इसने भले मुखसे फहते जाते कि मुझे देंध. शास्त्र, शुर शरणा हें 
ये सव ऊपरी बातें हैं। भीतरकी बात तो वह है भौर अन्तरमे शरण उसे 
माना है जिसके लिए अपना तन, मल, घन; वचन सर्चेश्व समपंय किया 


जाय । 


फुन्दकुन्दप्रभुफा भ्राशीयदि-- भगवान (इन्दफुन्दाचार्य देव चढ़े राज- 
घरानेके पुरुष थे। समस्त समागम ऐश्व्यसे भरपूर ये: किन्तु चचपनसे ही 
हफी हीं 


इन संगोमे प्रेम नहीं जमा । ओर सुना जाता है कवि २१-१३ साहू 
सायुमें उन्होंने निम न्थ दीक्षा ली छोर बड़ी झात्मसाधता फी ये । इस पन्थ 
की अंतिम प्रशस्तिमें कह रहे ६ । जो पुरुष इस समयसारका पदुफर समय 
फो ज्ञानकर इसके झर्थमें ठद्रेगा उसको सच्चा सुख होंगा। छअनीस्द्रिय 


सुख प्राप्त होगा । 
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प्रतीन्द्रियसुखका दिग्दर्शत--कोई मनमें शंका करे कि हक सुख 
भी हुआ करता है क्‍या; तो इस लोकमें द्वी देख लो-कोई पुरुष चिता शब्दों 
से अलग होकर कहीं एकांतमें वेठा है। वद न फिसी विपयमें अशृत्ति किक 
है, न किसीका स्मरण कर रहा है उसके पास जाकर कोई पृद्धता है कि तुम 
सुखसे तो बेंठे दो ना ? तो वह यद्दी चोलता दे कि हाँ खूब सुखसे वेठे है । 
तो यह अतीन्द्रिय सुख है। किसी भी विपयको बद्द नहीं भोग रद्दा है हे फिर 
भी सुखकी मलक दवोती है। वहां इन्द्रियजन्य सांसारिक सुख नहीं है । 
सांसारिक सुख बिषयोंके व्यापारके भाषमें ही देखा जाता है और पंचेन्द्रिय 
के व्यापारसे रहित सुखको अतीन्द्रिय सुख फह्दते हैं। उन परमयोगीजलों 
को अतीन्द्रिय सुख प्राप्त होता है और मुक्त आत्माबोंका जो अतीन्द्रिय 
आलन्द है वह अल्ञमानगम्य है तथा आगमगम्य है। होता है अतीन्द्रिय 
सुख; पर स्वयंमें अतीन्द्रिय सुखकी पद्धतिका आनन्द फोई जान सके तो 
उसे स्पष्ट ज्ञान हो सकता है कि है अतीन्द्रिय सुख । 


प्रतीन्द्रिय श्राननदकी निरषमता--भेया ! अतीन्द्रिय सुखकी उपमा भी 
क्या दी जाय ? अधिकसे अधिक यह कद्द सकेंगे कि जितने लोकमें उप्तम 
देव और मनुष्य हैं। जितने पहिले हुए थे, जितने आगे होंगे, इन पंचेन्द्रियके 
सुखके भोगने वाले जितने जीव दें उन सबका मिल्लाकर जो सुख दो सकता 
ही उससे भी अनन्तगुणा सुख वह अती निद्रिय स्वाभाविक सुख है। यद भी 
कहना पड़ा. है या कदद दिया जाता है । जिसकी जाति भी न्यारी है उसे 
अतीन्द्रिय सुखका गुणों देकर उसकी वात करना कोई युक्त नहीं है, पर 
यद्द जतानेके लिए कि तीन लोकके पुण्यवंत्तोंका जितना भी सुख है इन्द्रिय- 
गम्य और जितना अनन्त काज्में हुआ है ओर भावी अनन्त कालमें जितने 
होंगे; इन सबसुखोंको मित्रा जुझ्ाकर भी उस आनन्द की सीसाको नहीं पा 
सकते हैं। ऐसे श्रतीन्द्रिय सुखका कारणभूत्त यह समयसार भन्थका अध्य- 
यन ओर ज्ञान है । ह 


ज्ञानमात्र भ्रात्मतत्वकी भावना--मेया ! न्योंका वर्णन करके उसके 
आधारसे इस आत्मतत्त्वको जानकर फिर व्यवद्दारनयको छोड़कर निश्चय 
नयका आल्वम्वत्त करके फिर निश्वयनयकों भी छोड़कर केवल अर्थानुभवन्त 
रूप इत्तिसे यह परमात्मतत्त्व दृष्ट होता है। ज्ञानानुभृति ही सर्वेसंकटोंसे 
मुक्ति पानेका उपाय है, ऐसा जानकर दम सब इस ग्रन्थराजके अध्ययन 
में ज्ञानमें और मर्मके चिंतनमें लगें और उन्हीं क्रियावोंके चीच विकहप 
तोड़ ऋर निर्विकल्प चिदानंदस्वरूप इस अंतस्तत्त्वके दर्शनका आनन्द भोगा 
कर | इस प्रकार यह सप्षवपतर अन्थ अब पूण होने को है। उसके अंतमम 
अब अम्रतचंद्र जो सू( इस सप्रयपारमे जो कुत्न वर्शन किया गया.है 
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उसको एक शब्दमें कद्दते हैँं। इस प्रकार आात्माफा तत्त्व शानमाश्न अथ- 
स्थित हुश्रा | ज्ञानमात्रकी पद्धतिसे दर्शन फरो तो झात्मदर्शन होता है । 
यद ज्ञानमापत्र तत्त्व अखरड है। एक है, अचल है। और झपने ही शानभाष 
द्वारा सम्वेदनमें आने वाला है, सर्वप्रकारकी वाघाबोसे रहित है, ऐसे इस 
क्ानमात्र आत्मतत्त्वकी ही निरन्तर सेधा करो | 


प्रहृंभत्यय--प्रत्येक जीव अपने आपको किसी न फिसी रुपमें 
अनुभव फर रहा है । चाहे स्थायर भी हो; हम नहीं घता सकते हैं उनफे 
बारेमें कि वे अपने आपको फिस रूप अनुभव करते हैं। पर फरते हैं दयों 
कि अहंप्रत्ययरूपसे यदि अनुभय न हो, उनके बचनोंसे नहीं, किन्तु भाधोसे 
तो उन्‍हें दुःख हो ही नहीं सकता। फीड़े मकौंढे ये भी अपनेको फिसी न 
किसी रूप माननेका अनुभव रखते हैं। मनुप्योंमें तो चात चित्कुत्त ग्पए्ठ है 
कि मनुष्य अपनेको कुछ न कुछ रूप मान रहे हैं। नॉदमें सोये हुए किन्‍्हीं 
फा नास लेकर पुफारें तो वे जल्दी बोल देते हैं। दसरे का नाम लेकर 
पुकारें तो इतनी जर्दी नहीं जग पाते हैं। कुछ ऐसी प्राक्ृतिफता टै हि 
यह जीय अपनेको किसी न किसी रूप अनुभव फिए है। सुख ओर टुःस्व 
का फैसला इस ही घुनियाद पर है हम अ्पनेफो किस रूप साना फरे कि 
दुःखी होते रहें और किस रूप माना फरें कि आनन्द आता रहे ? फेबल 
झपनेफों फिसी रूप मानने पर ही यह सुख हुःख आनन्दफा निर्णय ऐैं। 


ज्ञानफलापर  सुण, पुः्स थे भ्ानन्‍्दकी निर्भरता-सैया ! झाननद पाना 
कितना सस्ता है और दुःख भोगना भी कितना सरता है ? मे चाध पदा्श के 
आधीन दुःख है और न बाह्य पदार्थंफे आधीन छासन्द ऐ। चेंठे ही थे ठे 
बिना कुछ श्रम किए केचल अन्तरमें अपने भापकों मानने भरका ही प्लाम 
है कि दुःखके अनुकूल मानते हो तो तुरन्त बढ़ी दुःख लेसो कोर छानन्दके 
अनुरूप मानना हो तो तुरन्त वहां भानन्द ले लो । घमक लिए चढ़ी-चढ़ी 
साधनाएँ करनी होती है । सारा जीवन साथनामें व्यतीत हो जाता हैं 
उस साधनामें करना कया ऐै। इतना ही भर फाम है। में अपनेफो छिस रूप 
मानें छि आनन्द भित्ने कोर उस ही रूप सानते रहें, जानते रहें तो 
आनन्द प्राप्त हो । 

सामान्य तत्वशी महिमा - लोकमें विशेष नन्‍्यफी 
घ॒र्ममें सामान्य तत्त्वकी चड़ो मश्मिा है। लीकिक प 
जितना पिशिष्ट है यह ध्तना लोकमें काम घक्ताने बाला 
चिशिश्वा चतलाकर उसकी प्रशंसा किया फरते डै- 
दाशंनिक है, यह ज्योतिष है। यह एम ए० पास हैं। यह 
ऐसी विशेषता जाननेसे उनके लॉफिफ दाय॑ चहते है झओो 
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जितनी विशेषताता की द्ोली कर दी जाय और सामान्यमें घुल मिलकर 
न कुछ जैसा रह जाय, सममो उतनी द्वी अधिक धमेमें प्रगति है। अपने 
को किस रूप मानें कि आनन्द दो, इस विपयको कहा जा रद्दा है । 


विज्येष भ्रौर सामान्यरूप भ्रनुभवके परिशाम--कुछ अनुभवसे भी देखलो 
कि कुटुम्ष वाले वेभव वाले, अनेक प्रकारसे अपनेको मानमे पर्‌ आनन्द 
हुआ क्या ? यह जीव माननेके सित्राय करता कुछ नहीं है । समाननेके वाद 
फिर जो कुछ होता है वह सव निमित्तनैमित्तिक सम्वन्धपृ्रफ होता है । 
विशेषरूपसे अपनेको मानने पर अवश्य वहां क्षो भ होता है। विशेषरूपसे 
हटकर एफ स्वभाव सामान्य पर पहुंचे तो वहां आकुलता नहीं रद्दती । 

विश्येषर्ष श्रनुभवनेमें श्राकुलताफी प्राकृतिकतता--जेसे यद्द माना कि में 
गृहस्थ हूं; इतने वाल बच्चों वाला हूं, तो ऐसी सान्यतामें करना क्‍या 
पड़ेगा | उनकी खुशामद, पालन, आजीविका व राशगद्वंपके अनेक प्रसंग । 
किसी ने माना कि में तो मनुष्य हूं, तो मनुष्य मानने पर करना क्या 
पड़ेगा ! मनुष्य जेसा व्यवद्वार | उसमें भी अनेक उल्मनें हैं। इसकी खबर 
लो उसके ढुःखमें शामिल हो, इसको समभावो, बह्ां प्रेम करो, झगड़ा 
शांत कराबो, पचास्रों विढम्बनाएं करनी पड़ती हैं और कोर भाने कि में 
साधु हूं तो वहां भी क्या करना पड़ेगा ? पचासों विढ्म्बनाएँ। ये ल्लोगं 
गृहस्थ हैं, हम साधु हैं, ये पूजने वात्ते हैं, हम पुजने वाल्ते हैं; ये फमी 
क्यों रखते हैं ! हमारा झार्डर ये क्‍यों नहीं स्वीकार करते ? लो विकढ्पोंके 
मारे पचासों आफतें ले लीं जव तक अपनेको किसी न किसी विशेषरूप 
अनुभव किया जायेगा तव तक भआकुलता द्वोना प्राकृतिक चात है । 


सामान्यरूप भ्रनुभवनेसें सहज भनाकुलता--अच्छा लो अन्तरमें साधुकी 
सान्यता अपनेसें नहीं रही कि में साधु हूं, मुझे केवल आत्मसाधना द्दी 
करनी है, ठीक. है, पर साधुत्वकी श्रद्धा ६ तो पद्दां अंतःसाधना नहीं 
बनती | बह भी विशेष तत्त्व हैं। अपने को विशेषरूप जब तक अनुभ वे गा 
यह आत्मा, तब तक क्षोम रहेगा इसको । तब फिर भौर गहरे चलो | न 
अपनेको ग्रृदस्थ मानना न अपनेको मनुष्य मानना, न अपनेको सांधु 
मानता, न अपने को किसी का साधक सानना। जच. इससे और गहरे 
उतरते हैं तो यह अंपनेको ज्ञानमात्र अनुभवते हैं। में केबल जाननस्वरूप 
4. | आत्माका सहजस्वरूप है, वेलाग--वेदाश | अपने ही स्वम्नावसे 
जो कुछ भी भआत्मस्वरूप है उस स्वरूपकी दृष्टि रखकर मात्र ज्ञानसातन्न चित्त्‌ 
स्वभावसय अपनेको अलुभवे तो वहाँ कोई आकुलता नहीं रद्दती है । - 


हि क्ित्ती रूपकी स्वीकारतासें श्रन्य स्वरूपफा विस्मरण--बच्चे लोग खेल ु 
खेलमें घोड़ा बनते फिए्ते, अच्छा लोचत गये घोड़े। अब एक लड़का 
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घुटना और पेर जमीन पर रखते हुए वाहरसे आ रहा है. एक चादरकों जा 
रहा है। किन्हीं लड़कोंने मान लिया कि में घोड़ा / हूँ और इतने अधिक 
आशयमें आ गए कि वे भूल गए कि हम लड़के हैं। पासमें आए, सु हमें 
मुह मिलाया, हिनहिनाया, टाप मारा या काट खाया और आपसमें चढ़ी 
क्ड़ाई हो गयी। सो भेया! जब जिस रूप अपनेको माननेमें लग गये 
तब फिर दूसरा ध्यानमें नहीं रहता है । 


भावस्वीकारताके श्रनुरूप प्रवृत्ति--ब्रह्गुलालने जब सिंहका रूप 
धारण किया तव कंसे दी वना हो पर यह भाव तो रखना ही होगा कि में 
सिद्द हूं, उस कहपनामें त्रह्मगुलाल हूं ऐसा भूल गया होगा। जव राजपुत्रने 
जो थोड़ासा अपशब्द बोला कि एकदम पंजा मारकर गिरा दिया। यहाँ 
देख लो | सान लो कत्तन तक वच्चीकी शादी नहीं हुईं, रानको ही भांवर 
पड़ी तो सुबह देखो तो सव लट उसे अपने आप आ गए | घूंघट मारकर 
चले, सिर नीचा फरके चले, सिमिट-सिमिट कर चलती, छुप-छुपकर 
चलती, स्वसुर दिख गया तो किवाड़में छिप जाय तो उसने अपने को मान 
लिया कि में वधू हूं। इस सान्‍्यतासे ही ये लटके उसे अपने आप ञआा गए | 
सो आप भी सोचो कि अपनेको केसा माना जाय कि में आनन्दस्वरूप 
रहूं। । - 

यथाये श्रात्ममावनाका प्रसाद-- भैया ! यह वतानेकी तो जरूरत है 
नहीं कि अपनेको फैसा माना जाय कि मैं दुःखी होझ | बह तो सब विदित 
है, मान ही रद्दा है। अपनेको ज्ञानमात्र ही स्मरण रखे तो वहाँ आनन्द 
प्रकट होगा । इस ज्ञानमात्रकी मान्यतामें देहका ध्यान न रहेगा, और फो ई 
पंचेन्द्रियको संयत करके विश्रामसे वेठ जाय तो कुछ काल तो आपको भी 
यह पता न रद्देगा कि यह शरीर भी हैं क्‍या ? अच्छा जावो आंखें मींच 

श्छे्‌ चर 
कर न पेर पर पैर छूते हुएकी मुद्रामें हो; न हाथपर हाथ रखे हो; 
पैर भी छुट्टा द्वाथ भी छुट्टा और अआाँखें मींचकर बेठे हो तो आपको भी 
पता न रहेगा कि देह भी है यह ओर जिसकी शअन्तरमें आत्मसाधना 
चलती है उसको तो एक आत्ममावना ही रहती है। केवल एक ज्ञान 
ज्योति जानन ही जाननसात्र है | 


जाननके जाननमें एफरसता--उपासक जाननके जाननमें ऐसा घुल 
जाता है जेसा पानीमें नमककी डली पड़जाय तो नमककी डली स्वतंत्र क्दीं 
नहीं रह पाती है । पानीमें घुलकर एकरस हो जाती है। यों ही यह डलीके 
माफिक उपयोग जो वाह्म ज़गद्दोंमें रहता है तो डलीके मोफिक जुदा-जुदा 
चना रहता है| जेसे कि नमककी डली तेलमें डाल दो तो नहीं घुलती है) 
ज्योंको त्यों चनो रहती हैं, यों ही यद्द उपयोग बाह्य पदार्थोको जानता है 


श्पछ समयसार प्रवचन पंद्रहवाँ भाग 


तो वह्दां भी उपयोग घुलता नहीं हैं, न्‍्यारी डलीके साफिक चहीं पढ़ा 
रहता हैं। जब यह उपयोग जाननस्वरूप जलनिधिमें प्रवेश फरे तो उस 
जाननस्वरूपमें ऐसा घुल जाता है कि वहाँ ज्ञाता ज्लेय ज्ञान की एथक्‌ 
स्थिति नहीं रहती है । 


विशेषपरिद्दार शौर सामान्योपादान-- सुख प्राप्त करने के लिए इस 
जीचने अनेफ यत्न किये, मगर वे सव विपरीत हुए। इन अनन्त जीचोमें 
से दो चार जीबोंकों छांट लिये कि ये मेरे हैं. और तन) मन; घन, वचन 
सब कुछ केवल चार जीवॉके लिए ही है। ऐसा निशय वनाए रखना और 
ऐसा ही करना यह कया आप पर कम विपत्ति है ? जो लोग संयोगमें हप 
मानते हैं; फूले नहीं समाते हैं, अपनेको पुण्यवान समभते हैं वियोग तो 
उत्तका नियमसे होगा ही । वियोग होने पर जो २० वर्ष सुख भोगा है उसकी 
कसर ४ भिनटसें निकल जाती है । क्‍या समागम मिला फोर झअपूर्व चीज 
कया ? सायामय जीव पदार्थ जिसका कुछ सम्वन्ध नहीं) लिस पर कुछ 
अधिकार नहीं उसमें अपना स्वामित्व साना जा रहा है। फल तो खुदको 
ही भोगना होगा । सर्च घिशेष रूप अन्ुभवका परित्याग करके अपने भाप 
को एक ज्ञांन सामान्यरूप अनुमव करना हैं | 


... भें क्या हैं ?-- किसीने पूछा कि तुम फोन हो। तो उसका उत्तर क्‍या 
निकलेगा ९ क्‍या निकलना चाहिए ? उत्तर देनेकी भी जरूरत नहीं हैं। 
अपने आपमें अपनेको उत्तर दे देना चाहिए। तुम फोन हो ? कोई कहेगा 
कि में अमुक चंद हूं, कोई कह्देगा कि में ग्रहस्थ हूँ, प्रोफेसर हूं; डाक्टर हूं; 
मिनिस्टर हूं, कोई फहेगा कि में घर्मोत्सा हूं। पदासों तरदके उत्तर मिलेंगे 
पर यह भी उत्तर मित्ने किसीफा तो देख लीजिए | में वह्द हूं जो सब हैं, भे 
हूं.एक, चित्स्वभावश्ात्र चेतनन्‍्यपदार्थ। यों अपने आपमें सामान्यरूप 
असुभव हो तो वहाँ आराकुलताका क्‍या फाम है 


जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा रास | विष्णु घुद्ध हरि जिसके नाम ॥ 
राप त्यागि पहुंचू निज घासं । भाकुलताक्ा फिर क्‍या काम ॥| 


आत्माके ये नाम हैं” जिन- जो कर्म शब्वुको जीत ले, शिव-- 

जो र्वभावतः कल्याशमय और आतन्दघन है। रश्वर--जों अपने सहज 
ऐश्वये का स्वामी है | जह्मा--जो अपनी समस्त सृश्टियां रचने वाला हो ! 
राम-- जिस स्व॒रूपमें वड़े योगीजन रमण किया कर ते हैं । ब्प्णु-- जो 
लोक और शअल्ोकमें सर्वत्र व्यापता है अथवा व्यापनेकी प्रकृति रख्ता 
| बुद्ध- जो ज्ञानके रस हैं । हरि-- जो पापकर्मोंको हर त्ञेता हैं, दूर 
कर देता है | हर-- जो भाव कम जेसे अन्तरमल्को भी थो ढालता है; 
से ये जिस आत्माके नाम हैं, यदि में अन्यविषयक राग छोड़कर इस 
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अपने. स्थानमें तेजमें पहुंच जाऊं) तो फिर वहां आकुलताका कया काम 
रह सकता हैं ? 


घर्मपालनकी शीक्नता--भेया ! सोद मसतामें पूरा कभी न पड़ेगा, 
झर्थात्‌ अमृत्य दिन रात-क्षण ये विल्कुत्त व्यर्थ दी युजर रहे हैं। मरकर 
छोड़ दिया तो क्या छोड़ा) जीवनमें ही उनको छोड़ दे तो सही पूरा पढ़े । 
विपत्ति आने पर घर्मकी कसम खायी तो क्या खायी ? अरे जब वल्त है, 
रोगने तहीं घरा है, बुद्ापा नहों आया है तव तक धर्म करलें | जिसने 
अपनी युवावस्थामें घ्मंसाघनमें चित्त दिया है उसकी वृद्धावस्था भी सुवा- 
सित रद्द सकती है । घर्म वह यही है कि अपनेको अन्यहूप न सानकर 
ज्ञानमात्र अनुभव करना । 


झात्मतत्त्की श्रलण्डता-केसा है यद् ज्ञानमात्र निज अंतस्तत्व ? 
अखरझड है, न द्रव्यद्रष्टिसे इसका खस्डन है; न क्षेत्रदष्टिसे इसका खण्डन 
है, न कालरष्टिसे ओर न भावरष्टिसे इसका खरडन है। यह तो एक निज 
सदृजस्व॒रूप मात्र है, अखरड ज्ञानमात्र है। इस झाप जो ज्ञान किया 
करते हैं, घर जान लिया, दुकान जान लिया, इतिहास भूगोत्न ये सव ज्ञान 
खण्ड ज्ञान दें, अखणढ ज्ञान नहीं हैं: ओर इसी कारण ये विवादके कारण 
वन जाते हूँ । ज्ञानस्वभावमात्र अपनेक्रो अनुभवना; यहाँ अखण्ड पद्धतिसे 
ही अनुभव डिया। वद्ाँ अखण्ड जो ज्ञानमात्र ज्ञात हुई दशामें यद्द ज्ञानमात्र 
हूं और एकछ हूं, में नाना नहीं । गिरगरिटकी तरद्द रंग नहीं बदल्लता हूं । 
अनादि अनन्त एक चित्र्वभावमात्र हूं; ऐसा अपने आपको अल्लुभव करे 
बहां क्लेश काहेका ? 

झात्मतत्वकी श्रचलता--यह में ज्ञानमात्र अंतस्तत्त्व अचल हूं। पर्याय- 
मुखेन वड़ी चल्ञायमानता है, इतने पर भी पर्यायकी सेनाके भीतर उस 
सेनाको चीरफाड़ू कर वेगपूवंक अन्तरग्र॒दर्में श्रवेश करे तो इसे विदित 
होगा, अद्दो यद्द तो में अचल हूं, न कभी इस चित्स्वभावसे चल्नित हों 
सका ओर न हो सकू गा । द्रव्यका स्वरूप ही ऐसा है। यदि फोई कमी 
स्ढूपसे चलित दो जाता तो आज यह .दुनिया देखनेको न मिलेती । इस 
का ल्ोप दो जाता, शुन्य द्वो जाता। - है सेव कुछ, यही ,इस वातका प्रमाण 
है कि प्रत्येक द्रव्य अपने स्वभाषक नहीं छोड़ता है, में आत्मा ज्ञानमात्र 
हूँ और अचल हूं। । कक 

श्रन्तस्तत्त्वकी स्वसंवेयता--येह्‌ में ज्ञानमात्र इस ज्ञानमात्र- स्वके द्वारा 
ही ज्ञानमें आ सकने वाला हूं। जानने वाला भी ज्ञान ओर जाननेका 
साधन मी ज्ञान और जो जाना जाने वांतज्ञा है वद्द भी ज्ञान और किसलिए 
जानना है बह प्रयोजन भी ज्ञान ओर कहाँ जानना है वह भी ज्ञान, ऐसा 
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जहां ज्ञान ही ज्ञानका चारों ओर उजेला हो, ऐसे घानमात्र अनुमवकी दशा 
में इस जीवको भी अलौकिक आनन्द प्रंकट होता है. जो भव-भवके संचित 
कर्मोको क्षणमात्रमें ध्वस्त कर देता है । अपने जीवनका एक निर्णय चनाथो 
मोहमें जिन्दगी नहीं वितान्ता हट । मोहसे अब तक रुलते श्राए, इसमें सार 
तत्त्व कुछ न निकत्रेगा । मोहरद्दित, रागहेपरहित सर्वविकतप चिंताजालों 
से परे ज्ञानमात्र निज सहज स्थरूपमात्र अपने आपको भनुभंवना, यही है 
सर्वेसंकटोंसे दूर होनेक्ा उपाय | 


धन्तस्तत्त्वकी श्रवाधितता--यह में ज्ञानमात्र आत्मा ध्यसम्वेध हूं और 
अवाधित हूं, दियाकी ज्योति हवा चलनेसे घुक जायेगी बुक जावे। में 
दियाकी ज्योतिकी तरह लचढ़ ज्योति वाला नहीं हैं, यह में ज्ञानमान्न 
अवाधित हूं । अत्तन्त कार्माणवर्गणाएँ इसमें घावा चोल तव भी इस स्वरूप 
में चाधा नहीं आती । यह जीव यद्यपि बड़े वेगसे यत्न तत्र जन्म भरणा 
करता रहता है; इतने पर भी इस आत्मामें बह स्वभाव अवाधित हैं। 
इस अवाधित स्वभावको जो संभाल पाया, वह झव परिणतिसें भी अवा- 
घित:वन जाता है । 


अखण्ड, अचल, स्व॒संवेय, अवाधित यह मैं ज्ञानज्योतिमात्र हूं ।' 
ऐसा अनुभव.करना, सो धंर्मका पालन है । इस घर्मके अतापसे सर्व संकटों 
मुक्ति म्िल्ञेगो, मीक्ष प्राप्त होगा | 


के इति समयसारध्रब्चन पन्द्रहणां भाग समाप्त ६8 


